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LES ORIGINES RAVAISSONIENNES DU 
BERGSONISME 


gen FLUENCE de Ravaisson sur la pensée de Bergson 
n’est guére niable. Plusieurs critiques ou historiens de 
la philosophie l’ont déja signalée. Parmi les travaux les plus 
importants 4 ce sujet, il importe de mentionner l’ouvrage, sou- 
vent exact, mais souvent aussi gonflé d’une verve partisane et 
acrimonieuse, de M. René Berthelot: Le pragmatisme chez 
Bergson. Le plus grave défaut de cet exposé, par endroits trés 
suggestif, est de procéder par affirmations un peu grosses, par 
mise en paralléle un peu trop géométrique, et de ne voir, dans 
le bergsonisme, qu’un systéme de “ petit maitre”, apte par 
nature 4 subir ouvertement des influences sans les refondre et 
a étre situé sur le méme plan que les autres systémes de “ petits 
maitres ”’, qui ont retenti sur lui. Nous n’adhérons certes au- 
cunement aux intuitions centrales du bergsonisme, mais il nous 
parait, ainsi qu’a bon nombre d’historiens, que sa signification 
historique est immense et qu’une pensée aussi fortement nouée 
que celle de M. Bergson (les collusions accidentelles mises 4 
part) n’a pu subir des influences sans les intégrer dans le cou- 
rant de sa vie, sans les imbiber de sa propre lumiére, en sorte 


que, du simple point de vue de histoire, elles regoivent plus 


qu'elles ne donnent, leurs virtualités latentes étant comme sur- 
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exhaussées 4 un niveau que leur élan n’eiit pu atteindre de soi. 
C’est de ce biais, et peut-étre avec une certaine minutie, que nous 
considérerons les origines ravaissoniennes du bergsonisme. 

Une classification psychologique des influences spirituelles 
discernerait, aisément et en gros, plusieurs genres qui parfois 
s’interpénétrent, mais qui restent radicalement distincts quant 
& la source de leur rayonnement. Tout d’abord, on peut, dans 
le domaine des valeurs de pensée, remarquer des substructures 
matérielles qui sont, 4 des degrés divers, résorbés dans |’am- 
biance générale des centres de diffusion originaux qui les 
éclairent en leur donnant une coloration spéciale; celle-ci varie 
avec leur aptitude 4 se perdre dans la synthése dont ils sont 
éléments: telles seraient les différentes influences scolastiques 
subies par Descartes. Elles sont assez aisément décelables, et 
si, dans le cas de Descartes, on a di attendre les beaux travaux 
de Gilson, Gouhier et Garin, pour satisfaire notre curiosité, 
c’est qu’un des termes de la comparaison, en l’occurrence les sys- 
témes scolastiques, insuffisamment scrutés, faisait défaut. Il y 
a la matiére typique au flux du développement historique de la 
philosophie ot la continuité, qu’elle soit, du point de vue de la 
vérité, accroissement ou régression, est de régle, et sourd sans 


interruption du plus lointain des ages de la pensée occidentale. 
C’est sur elle que mord cette partie de l’histoire de la philosophie 
qu’on pourrait appeler “ géologie des systémes ” ot des coupes 
érudites laissent apercevoir les stratifications, plus ou moins 


fondues l’une dans l’autre, des influences regues consciemment 
ou inconsciemment par le philosophe. Ces précisions anato- 
miques ne sont pas inutiles: elles situent matériellement les 
systémes, mais elles laissent le plus souvent échapper leur Ame, 
cette tonalité mystérieuse, intraduisible et pourtant percevable, 
qui en étoffe la trame et qui, unique, se multiplie indéfiniment 
le long de son déroulement spirituel. Les philosophes chez qui 
elles abondent sont en général’ médiocres métaphysiciens, soit 
qu’ils s’efforcent de transcender le métaphysicien dans une in- 
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tuition mystique de l’ineffable, comme Plotin qui se place au 
confluent de tous les systémes grecs, soit que, “ consacrant fort 
peu d’heures par an 4 la métaphysique ”, ils tentent 4 la fagon 
de Descartes, d’assimiler la réflexion philosophique 4 une 
méditation logique de la science et de ses conditions. Rien 
d’étonnant 4 la liaison de cette attitude et des influences historico- 
matérielles: celles-ci sont moins dues 4 des résidus d’éducation 
antérieure négligemment conservée qu’a cette attitude elle-méme, 
aux présupposés invisibles qu’elle implique et qui tous pro- 
cédent d’une intuition métaphysique radicalement hétérogéne 4 
celle qui présidait aux influences que la pensée subit et dont 
elle prétend se libérer. Une telle affirmation peut sembler 
paradoxale: en réalité, elle a une trés grande importance en 
histoire philosophique de la forme des systémes, de leur densité 
spirituelle incessible. Les influences acceptées sont la trace que 
laisse, en pergant au grand jour, la nouvelle conception méta- 
physique qui s’épanouit et qui, plantée en pleine terre des 
philosophies antérieures, en aspire, pour nourrir son incon- 
sistante jeunesse, les éléments les plus adéquats. Mais cette 
intuition est, dans la majorité des cas, en dehors de la ligne 
normale de croissance de la métaphysique authentique (et c’est 
ici que s’amorce en histoire critique des systémes cet indispensa- 
ble jugement sur leur valeur sans lequel l’histoire ne serait qu’un 
jeu sans efficace) et, comme elle est de ce fait débile et vouée 
a l’échec, elle emprunte 4 l’intuition métaphysique qu’elle combat 
les matériaux qui contribuérent 4 sa vigueur et dont elle espére 
alimenter sa faiblesse. De 14, chez Plotin ou chez Descartes, 
pour reprendre nos exemples, ces emprunts constants 4 l’aris- 
totélisme ou aux diverses branches de la scholastique, emprunts 
subsumés sans doute par l’effort de nouveauté et dilués dans sa 
substance, mais qui témoignent de l’aspiration incoercible de la 
pensée vers le vrai et de sa rétroversion secréte du sein de la 
tendance la plus équivoque. Certes, nous ne méconnaissons pas 
la présence d’autres influences, situées sur un autre plan, dans 
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une autre perspective, mais celles-la, d’un point de vue critique, 
s’avérent moins importantes: elles sont ou bien de simples re- 
dondances matérielles passivement recues ou bien des assimila- 
tions trés poussées d’éléments prédisposés par nature 4 entrer 
dans la sphére d’attraction originelle qui les guetta. Une con- 
séquence en découle: l’extréme complexité du probléme his- 
torique du dosage des influences ot les facteurs les plus divers 
interviennent, facteurs d’attraction métaphysique par choc en 
retour, facteurs infinitésimaux plus passifs qu’actifs, facteurs 
préadaptés, et d’autres encore qu’une analyse compléte dénom- 
brerait facilement. La question est de classer ces influences. 
Or, pour peu qu’on y fasse attention, on s’apercevrait sans trop 
de peine, qu’elles gravitent toutes, 4 part ces inévitables résidus 
matériels qu’une pensée méme géniale entraine avec elle comme 
un poids mort, 4 l’entour de théses métaphysiques bien définies. 

Il existe une seconde espéce d’influence, plus profonde parce 
que plus sympathique, qui ne s’exerce pas sous la pression des 
circonstances (au sens étymologique du mot) ou des contraintes 
de la métaphysique naturelle 4 l’esprit humain agissant 4 contre- 
courant, mais par voie discipulaire, par communication, loin- 
taine ou proche, d’un enseignement congu comme une vie et 
dont on élargit la teneur. Ce n’est plus une matiére qui est 
ici regue, qu’elle soit matiére au sens strict ou matiére aspirant 
en vertu de ses propres virtualités 4 la forme qui lui convient 
et qu’elle acquiert de la maniére décrite plus haut, mais une 


matiére déja informée, déja pénétrée de ce flux de pensée qui 
se continuera sans rupture 4 travers des esprits individuellement 
distincts. La discrimination de la signification authentique 
d’un tel héritage spirituel est souvent malaisée par suite de la 
liaison interne des esprits qu’il réunit et surtout de cette ad- 
hésion de la pensée faisant corps avec son objet et qu’aucune 


déhiscence ne vient rompre. Que dire alors d’une pensée assise 
au croisement de directions primitivement différentes et que le 
cours de l’histoire rassemble en un indivisible élan? Le cas 
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le plus remarquable a cet égard est sans contredit celui de Saint 
Thomas d’Aquin. II serait trop long d’exposer ici, méme par 
fagon de digression, nos idées 4 ce sujet. Au surplus, il faudrait 
ranimer encore la querelle qui semble 4 peu prés close sur la 
notion de philosophie chrétienne. Contentons-nous de dire 
simplement que le dynamisme d’une pensée rebelle 4 l’asser- 
vissement représente seul le type de la causalité inter-spirituelle 
auquel nous faisons allusion: un disciple qui ne serait que cela, 
répétant par psittacisme les découvertes du maitre ou méme 
suppléant par son intelligence 4 un effort génial qu’il ne peut 
poursuivre ou dépasser, réalise un cas d’influence matérielle ot 
la forme regue se durcit en se coulant dans un moule qui la 
rend 4 jamais inerte. Le cas prestigieux que nous choisissons 
comme exemple illustrant notre division est tout autre: il s’agit 
d’un esprit dominateur qui percant jusqu’en leur tréfonds les 
solutions apportées les suréléve 4 un niveau de simplicité méta- 
physique plus dense et plus fécond, rassemblant sous un méme 


chef les confuses virtualités qu’elles celaient en leurs flancs et 


les faisant converger, comme on I|’a montré, vers un principe 
unique qui les polarise, les coordonne et les plie 4 une nécessité 
intelligible souveraine. Allons plus loin encore, en compliquant 
Vhypothése, et supposons une double influence apparemment 
contradictoire, une sorte d’absorption dans |’unité d’une dualité 
d’éléments dont le flot s’écoulerait 4 contre pente. Peu importe 
d’ailleurs ici le nombre, pourvu que les influx envisagés soient 
suffisamment hétérogénes. N’est-il pas vrai que leur intégra- 
tion, au niveau de la forme qui les assumera, est fonction 
de la puissance de la pensée réceptrice et que plus cette der- 
niére se montre adéquate 4 sa tache, plus les points de suture 
s’évanouiront non pas dans le vague d’un éclectisme indécis, 
inférieur aux actions subies, mais dans l’unité vivante d’un 
esprit conciliateur qui résorberait leurs tensions opposées? Ce 
cas trés pur d’un Saint Thomas d’Aquin recevant |’aristotélisme 
et ’augustinisme, et les fusionnant en une indivisible philoso- 
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phie ou leurs flots s’entremélent sans pouvoir se distinguer |’un 
de l’autre tant ils sont dominés, représente 4 nos yeux l’exemple 
le plus authentique d’une influence ot matiére et forme de cette 
influence sont accréditées par une forme supérieure qui les pro- 
longe et qui, de la sorte, ne les traite pas comme de simples 
matériaux adventices 4 son développement. En une telle con- 
joncture, il est presque certain qu’au point de vue métaphysique 
les influences vivifiées regoivent elles-mémes beaucoup plus 
qu’elles ne donnent, bien que la balance entre les processus 
d’action et de réaction ne soit pas, dans une perspective stricte- 
ment historique, toujours aisée 4 établir. Il y aurait, sans aucun 
doute, maint complément 4 donner 4 notre description: 4 notre 
sens, Saint Thomas surmonte |’ Aristotélisme, et c’est précisé- 
ment pour cela qu’il peut intégrer le platonisme et méme 
VAugustinisme. L’inverse nous parait moins vraisemblable. 
Il reste, malgré tout, et malgré notre exemple, qu’une telle 
psychologie de l’influence est réelle parce qu’elle répond 4 la 
réalité méme de la vie de l’esprit. 

Il existe enfin une troisiéme espéce d’influence d’ordre subtil 
et fluide dont la résonance s’insinue discrétement mais avec 
tenacité, 4 travers toutes les démarches de la pensée. Si nous 
ne craignions de verser dans trop de rigueur, 1a ot les cloison- 
nements étanches sont interdits et ot les interpénétrations sont 
de régle, nous dirions qu’ici, 4 l’opposé des premiéres espéces 
ci-dessus dénombrées, ot tantét la matiére, tantdt la matiére 
associée 4 la forme percent au grand jour de histoire, la forme 
seule vient présider aux solutions des problémes envisagés. O’est 
entre deux penseurs une affinité commune dans l’attitude de 
Yesprit devant les choses, une identique tournure de pensée, 
non pas de la pensée déja inscrite dans son expression verbale 
ou écrite, mais de cette pensée plus inaccessible qui fermente 
avant d’étre canalisée dans le langage. Cette consanguinité 
spirituelle ne laisse pas d’avoir des conséquences d’ordre lit- 
téraire: le pensée choisit son expression la moins infidéle; 
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d’ou d’étranges rapprochements entre des textes par ailleurs 
dissemblables, mais communiquant par des prolongements divers 
avec des sources sceurs. Que découvrir de stable, d’assuré dans 
cette communion? Sans doute cette communion elle-méme. 
Mais comment préciser en son origine la relation du disciple 
au maitre, comment pénétrer au sein de ce rapport mystérieux ? 
A la suite de quel enthousiasme imprévu pour telle ou telle 
ceuvre d’un philosophe, 4 la suite de quelles réflexions suivies, 
de quelles méditations, la rencontre s’est-elle opérée et le disciple 
s’est-il écrié: voilé mon maitre? Toute précision trop nette 
expirera dans l’incertitude, car chez le disciple lui-méme, ce 
passage, du moins en son origine, s’est effectuée dans une sorte 
@’inconscience née d’une attention trop soutenue accordée au but 
entrevu: l’élimination des difficultés qui surgissaient a con- 
centré l’esprit sur elle-méme plutdét que sur l’origine de |’instru- 
ment nouveau de libération. 

Cette digression nous aide 4 fixer le sens de notre étude. 
Rien de matériel, ou presque, n’est passé de Ravaisson 4 Bergson. 
L’affinité mystérieuse qui orienta le second vers le premier 
semble exclusivement appartenir 4 l’ordre formel. C’est assez 
dire l’importance qu’elle revét 4 nos yeux. Sans doute, afin 
de la faire resscrtir, devrons nous appuyer ¢a et la, avec quelque 
rudesse peut-étre, sur des textes les plus délicats de la philoso- 
phie moderne. Nous essayerons toutefois de n’en point trop 
froisser la merveilleuse ténuité, trop heureux, si dans notre zéle 
historique, nous parvenons 4 faire comprendre 4 nos lecteurs 
combien la sympathie intellectuelle et l’amitié spirituelle entre 
penseurs, méme entre penseurs qui ne se sont jamais connus 
personnellement, et que les siécles séparent, peuvent en certains 
cas privilégiés peser plus dans la balance de l’histoire que les 
recherches les plus érudites et les plus fournies de documents 
décisifs. 


Rien ne sert, en général, de faire comparaitre, en alligne- 
ments massifs, des textes paralléles, si l’on n’a tenté d’en 
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pénétrer le sens et d’en rejoindre la secréte convergence. Dans 
le probléme partiellement insoluble des influences ot l’acquis 
vient se confondre avec l’original, c’est |’état naissant, avec ce 
qu’il comporte d’imprévisible et de neuf, qui attire notre atten- 
tion. Or ile se produit 14 un phénoméne d’endosmose spirituelle 
extrémement flou dont le penseur influencé a peine lui-méme 4 
s’apercevoir parce qu’il se passe dans ces régions indiscernables 
de l’esprit ot la réflexion commence 4 poindre derriére un nuage 
d’impulsions diverses qui n’ont pas encore regu leur élan définitif 
et identique. Mais il n’est pas interdit d’y pénétrer quelque 
peu par un détour. Toute pensée enveloppe en effet a l'état 
latent une méthode de déploiement en profondeur. Toute pensée 
est finalisée et régle sa marche sur son but ultime. Mais ce 
dernier est plus souvent entrevu que vu nettement sous toutes 
ses formes, du moins dans les premiéres étapes de la conquéte. 
C’est pourquoi la méthode reste incertaine dans ses détails, 
impuissante encore 4 délimiter le nombre et la nature des 
obstacles qu’elle rencontrera. Et cependant l’attraction du but 
est telle qu’elle parvient, par voie de négation de tout ce qui 


n’est pas elle, & s’imposer rigoureusement 4 l’esprit dans toutes 


ses directives. Bergson lui-méme a profondément noté le car- 
actére négatif de cette démarche initiale. Mais il a moins 
souligné le rapport de cette note fondamentale 4 la méthode 
qui lui est liée et qui la régle. Or celle-ci, 4 moins de se situer 
aux confins de la philosophie, soit par défaut, soit par excés, 
comme pourraient le figurer un scientisme ou un plotinisme 
exacerbés |’un et l’autre, écarte, dans son sillage, les méthodes 
rivales qui se développent latéralement 4 sa course. Tel est, 
semble-t-il, le rythme décisif que parcourt l’esprit authentique- 
ment philosophique selon Ravaisson. Visant avant tout, ainsi 
que l’a fait remarquer Bergson, 4 saisir l’objet en son irréducti- 
bilité fonciére et 4 le pénétrer jusqu’au fond méme de sa vie in- 
dividuelle et originale, la pensée de Ravaisson répugne 4 la fois 
a l’analyse qui dissout cette individualité en éléments inpondéra- 
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bles, rebelles 4 la cohésion que manifeste pourtant la vie, et 
a la synthése qui l’absorbe dans un idéal illimité et inerte. 
“ L’analyse, descendant de décomposition en décomposition a des 
matériaux de plus en plus élémentaires, tend 4 tout résoudre 
dans l’absolue imperfection ot il n’y a ni forme ni ordre. 
Ramenant, comme Auguste Comte l’a dit si profondément du 
matérialisme, le Supérieur 4 l’inférieur, ramenant la pensée a 
la vie, la vie au mouvement, le mouvement méme a un change- 
ment de relations de corps bruts et tout passifs, elle réduit tout, 
selon l’expression de Leibniz, 4 l’inertie et 4 la torpeur. Et 
s’il est vrai, ainsi que l’antiquité déja l’avait vu, et qu’Aristote 
et Leibniz l’ont démontré, que ne rien faire, n’agir en rien, c’est 
véritablement ne rien étre, on peut dire que l’analyse, appliquée 
toute seule, tend de degré en degré au néant. La synthése, 
montant de composition 4 des principes de composition de plus 
en plus hauts, de plus en plus affranchis des limitations ma- 
térielles, tend 4 tout expliquer par la perfection absolue que 
rien ne limite; elle tend donc de degré en degré 4 l’infini.” * 
La méthode de Bergson est identique: elle tend, elle aussi, 
a exclure les deux contraires qui visent 4 l’étreindre dans leur 
étau, en démontrant l’inanité de leur essai. “ Je vois ici entre 
Vempirisme et le rationalisme cette seule différence que le 
premier, cherchant l’unité du moi dans les interstices, en quelque 
sorte, des états psychologiques, est amené 4 combler les inter- 
stices avec d’autres états, et ainsi de suite indéfiniment, de sorte 
que le moi, resserré dans un intervalle qui va toujours se 
rétrécissant, tend vers Zéro 4 mesure qu’on pousse plus loin 
Vanalyse, tandis que le rationalisme, faisant du moi le lien ot 
les états se logent, est en présence d’un espace vide qu’on n’a 
aucune raison d’arréter ici plutdt que 1a, qui dépasse chacune 
des limites successives qu’on prétend lui assigner, qui va tou- 


jours s’%élargissant et qui tend 4 se perdre, non plus dans Zéro, 


1Félix Ravaisson, La Philosophie en France au XIX siécle (Paris, 
1868), p. 241. 
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mais dans |’Infini.” * Sans doute, il y a ici entre Ravaisson et 
Bergson cette différence que le second applique 4 la psychologie 
ce que le premier dit de la philosophie en général. Mais il faut 
se souvenir que, pour l’un comme pour l’autre, la réalité est 
d’essence psychologique, en sorte que l’analogie dans le mouve- 
ment de la pensée que nous signalons n’en devient que plus 
frappante. 

Essayons de creuser plus bas encore jusqu’a retrouver cette 
perception intime et inoubliable du réel qui leur fait repousser 
les tentatives adverses oi sa persistante saveur serait 4 jamais 
diluée. Si la méthode est en soi dichotomique,* si, en vertu de 
sa propre force, elle s’oriente 4 travers une double conception 
de l’étre qui s’avére inadéquate 4 l’authentique appréhension 
de l’étre, c’est que l’étre doit étre atteint en sa structure la plus 
secréte, celle qui échappe 4 coup atir aux divisions indéfinies 
de l’analyse en méme temps qu’aux cercles de plus en plus 
amples d’une synthése qui en prouvant trop ne prouve rien. 
Il importe de le souligner. Pour Ravaisson comme pour Berg- 
son l’analyse est un instrument destructeur du réel parce qu’elle 
matérialise la spiritualité de l’étre méme qu’elle prétend at- 
teindre. La synthése est sans doute plus apte 4 cette saisie, 
mais, trop logique elle méme, trop asservie aux conditions d’un 
entendement abstrait qui survole le réel plutét qu’il n’y plonge, 
elle se réduit 4 une sorte d’analyse honteuse qui aboutit dés lors 
& une identique déchéance. I] convient donc de suivre le move- 
ment de la synthése, mais de l’abandonner 1a ov elle s’infléchit 
a cause de l’irrémédiable servitude qu’elle porte en soi, vers 
Vanalyse matérialisante. I] convient d’user d’un instrument 
qui déborde au dela d’un entendement définitivement condamné 
a lillusion analytique, d’un instrument souple et neuf, qui se 
moule constamment sur l’objet 4 connaitre, s’identifie avec lui 


*H. Bergson, “Introduction & la Métaphysique”, dans Revue de Méta- 
physique et de Morale, 1903, p. 14. 
* De VHabitude, Nouvelle édition de Jean Baruzi (Paris, 1927), p. 35. 
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dans une indéfinissable perfection saturant et comblant le désir 
de l’esprit. Le réel transcende donc les catégories de la sensa- 
tion qui matérialise et durcit, ou de l’idée abstraite qui fixe, 
désséche et en définitive matérialise également. Le réel est 
esprit parce qu’il est vie; il est vie parce qu’il est conscience, 
et conscience analogue 4 celle que découvre le moi dans la per- 
ception immédiate et spontanée qu’il a de lui méme. La vraie 
méthode philosophique sera donc celle qui par une intuition 
plénifiante assurera l’identité du biologique, du psychologique 
et du métaphysique, en affirmant l’unité irréfragable du vital, 
et qui, en échappant aux injonctions d’un entendement destruc- 
teur, établira le seule science qui importe, parce qu’elle est la 
seule vraie, la science de l’individuel. 

Nous allons reprendre ces divers points et, par des citations 
qui, espérons-le, n’auront rien d’artificiel, montrer l’analogie 
parfois déconcertante qui existe entre la pensée de Ravaisson et 
celle de Bergson. 

L’analyse invétérée est le péché fondamental de ce que 
Ravaisson appelle l’entendement. Elle engendre une pauvre 
philosophie—paupertina philosophia—, fruit de deux facteurs 
qui, par nature, pratiquent dans la réalité vivante qui est une, 
de la matiére la plus inerte qui est comme “ une dispersion ou 
une réfraction de l’esprit ”, jusqu’a l’Esprit lui-méme, Pensée 
de la Pensée, ineffablement conjugée dans un acte indicible 
d’amour, des coupes homogénes ou l’hétérogénéité qualitative 
des parties concurrente 4 l’unité spirituelle du tout s’effrite 
dans la diffusion informe, illimitée, quantitative de l’espace. 
Ces deux facteurs sont les sens et l’intelligence logique ou 
mathématique. Ravaisson ne s’est pas appesanti sur une 
critique minutieuse des facultés sensibles. Lorsqu’il attaque le 
matérialisme sensualiste, il prend les sens dans la signification 
courte que lui attribue cette doctrine et que son spiritualisme 
hautain dédaigne. Ailleurs, dans sa mémorable thése sur 
’ Habitude, il montrera que les facultés sensibles sont les échelons 
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d’une conscience qui s’élabore et qui, transcendant la pure 
homogénéité spatiale, se hausse selon son effort jusqu’a une 
qualité nouvelle et irréductible qui est la tendance ou |’intensité. 
A travers bien des réminiscences leibnitziennes ou biraniennes 
pensées et vécues avec une vivacité pénétrante, on retrouve sans 
trop de peine quelques-uns des thémes caractéristiques de /’ Essai 
sur les données immédiates de la conscience. Dans cette phrase 
obscure et dense: “‘ Mais il n’y a rien, dans l’indéfini de l’espace, 
de défini, ni d’un. Ce n’est pas dans cette diffusion sans forme 
et sans bornes que je trouve l’unité. C’est done en moi que 
je la puise pour la transporter hors de moi, et pour me |’opposer,* 
“‘.. . nous ne concevons rien d’une maniére distincte que nous 
ne nous décrivons en effet 4 nous-méme, dans un espace imagi- 
naire ”,° n’entendons-nous pas confusément naitre l’idée mai- 
tresse de /’Hssai renversant les données classiques du probléme 
psychologique: “les états les plus apparents du moi lui-méme, 
que nous croyons saisir directement, ne sont-ils pas, la plupart 
du temps, apercgus 4 travers certaines formes empruntées au 
monde extérieur, lequel nous rendrait ainsi ce que nous lui avons 
prété?” Ce “compromis entre la matiére et l’esprit ”* point 
de vue préféré d’une psychologie qui défigure son objet, entraine 
V intrusion de l’espace quantitatif dans la qualité pure des faits 
de conscience. Or nous retrouvons 4 travers bien des détours 
cette thése bergsonienne dans les textes de Ravaisson lui-méme, 
bien que ceux-ci soient parfois recouverts de résidus historiques 
adventices qui rendent malaisée sa découverte. Ce n’est point 
au hasard que la théorie de l’effort se juxtapose chez Ravaisson 
4 la critique de l’étendue et la prolonge. Au ceur méme de la 
distinction aristotélicienne entre la passion et l’action que Ra- 


vaisson utilise pour éclairer son sujet, nous percevons |’ébauche 


* Ibid., p. 19. 

5 Tbid., p. 21. 

* Essai sur les données immédiates de la conscience, p, 171. 
* Ibid., p. 172. 
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assez poussée ou plutédt ce leit-motiv que la sensation n’est 
vraiment elle-méme que dans le dynamisme qualitatif d’une con- 
science qui s’essore et monte vers la liberté, tandis qu’au fur 
et 4 mesure qu’elle s’enfonce dans |’indétermination quantitative 


de la matiére elle s’ankylose en une passivité brutale. Sans 
doute, serait-il illusoire de chercher plus avant. I] suffit 4 notre 
enquéte de marquer des points de repére oti chez nos deux 
philosophes un méme souffle se dirige vers un méme but. Peu 
importe alors les détails du chemin parcouru: ils tiennent plus 


i une technique différente de la démonstration ow se refléte un 
progrés de l’analyse di au progrés de la science utilisée qu’a 
une diversité dans l’inspiration philosophique. Le mouvement 
simple et indivisible qui les engendra, un peu gréles et minces 
d’un cdté, d’une richesse et d’une complexité subtile de l’autre, 
reste le méme. Pour Bergson comme pour Ravaisson, la sensa- 
tion ne se borne pas au quantitatif; toute mesure n’en atteindra 
que la pellicule la plus superficielle. Mais 14 ot Bergson parle 
espace, Ravaisson dit passion; 14 ot Bergson parle intensité 
qualitative, Ravaisson dit action, tendance, effort. De méme 
que pour l’un “effort est en quelque sorte le lieu d’équilibre 
oti laction et la passion, et par conséquent la perception et 
la sensation se balancent l’une l’autre; c’est la limite commune 
de ces contraires, le moyen terme ow se touchent ces extrémes ” ° 
pour l’autre “l’idée d’intensité est située au point de jonction 
de deux courants, dont l’un nous apporte du dehors l’idée de 
grandeur extensive, et dont l’autre est allé chercher dans les 
profondeurs de la conscience, pour |’amener 4 la surface, l’image 
d’une multiplicité interne”.*° Pour tous deux la sensation 
authentique est celle qui émane du tréfonds d’un moi spirituel; * 
elle échappe 4 l’emprise du nombre parce qu’elle échappe 4 
Vétendue, “ condition du développement de la quantité” * et 


De VHab., p. 23. Ravaisson l’appelle perception. 
®* Ibid., p. 23. 11 De VHab., p. 23. 
10 Essai, p. 54. Cf. De VHab., p. 22. 12 Tbid., p. 21. 
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que “ la conscience est la premiére, l’immédiate, |’unique mesure 
de la continuité” ** des états psychiques. Dés lors, c’est par 
un approfondissement graduel de notre expérience intérieure 
que nous retrouverons le sens véritable d’une activité qui se 
déploie dans la durée et qu’une illusion mécaniciste transpose 
dans l’espace. Visions opposées de l’univers de l’A4me dont on 
ne se libére qu’en signalant l’opposition de l’espace et du temps 
vécu: espace qui anéantit la conscience, temps qui en découvre 
la valeur profonde, n’est-ce cela que nous écoutons déja dans 
cette phrase dont on ne peut minimiser l’importance: “ avec 
les conditions de espace . . . disparaissent celles de la ré- 
flexion et de la mémoire ”?** Et cette autre, malgré l’héritage 
aristotélicien qu’elle porte, n’est pas moins indicatrice d’une 
intuition qui, plus élaborée, sera celle de Bergson: “ 1’étre de 
la conscience est d’étre dans le temps; le temps est la premiére 
loi et la forme nécessaire de la conscience; tout ce qui est dans 
la conscience est done un changement ayant sa durée en un sujet 
qui dure et ne change point ”.** Supprimez la restriction finale, 
gauchissez légérement le sens du mot “durée”, selon la con- 
ception bergsonienne pour qui le temps est “’étoffe” et donc 
la substance des choses, ainsi que nous y invite la conception 
ravaissonienne d’un univers progressant 4 la maniére d’une con- 
science. N’aurons-nous point de la sorte, et sans artifices, un 
des principaux centres de diffusion de la pensée de Bergson? Et 
n’y aurait-il point quelque secréte coincidence entre l’habitude 
de Ravaisson et la durée de Bergson? Reprenons en effet un ou 
deux textes choisis parmi les plus émouvants de ce poéme méta- 
physique qu’est De l’Habitude ot la pensée ne semble pas 
s’étager par plans concertés, mais répéter par thémes subtile- 
ment transposés une intuition unique qui perce de toutes parts. 
“ Entre ’habitude et l’instinct ”,** lisons-nous, “ entre ’habitude 
et la nature, la différence n’est donc que de degré, et cette dif- 


18 Ibid., p. 38. 18 Tbid., p. 28. 
14 Ibid., p. 49. 16 Tbid., p. 40. 
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férence peut étre réduite et amoindrie jusqu’a l’infini. Comme 
Veffort entre l’action et la passion, ’habitude est la commune 
limite, ou le terme moyen entre la volonté et la nature; et c’est 
un moyen terme mobile, une limite qui se déplace sans cesse, 
et qui s’avance par un progrés insensible d’une extrémité a 
Pautre. L’Habitude est donc pour ainsi dire la différentvelle 
infinitésimale, ou, encore, la fluzion dynamique de la Volonté 
ala Nature. La Nature est la limite du mouvement de décrois- 
sance de l’habitude. Par conséquent, ’habitude peut étre con- 
sidérée comme une méthode, comme la seule méthode réelle, par 
une suite convergente infinie, pour l’approximation du rapport, 
réel en soi, mais incommensurable dans l’entendement ** de la 
Nature et de la Volonté. En descendant par degrés des plus 
claires régions de la conscience, ’habitude en porte avec elle 
la lumiére dans les profondeurs et dans la sombre nuit de la 
nature. O’est une nature acquise, une seconde nature qui a 


sa raison derniére dans la nature primitive, mais qui seule 


Vexplique 4 l’entendement. C’est enfin une nature naturée, 
cuvre et révélation successive de la nature naturante”. “ Dans 
VPhomme”’, et sans étre infidéle 4 la pensée profonde de Ra- 
vaisson, nous pourrions dire dans l’univers, “le progrés de 
Vhabitude conduit la conscience, par une dégradation non inter- 
rompue, de la volonté 4 l’instinct, et de l’unité accomplie de la 
personne 4 |’extréme diffusion de l’impersonnalité.”** Nous 
touchons ici, avec une grande netteté, 4 une double analogie 
fondamentale entre l’esprit du ravaissonisme et l’esprit du berg- 
sonisme. Tout se passe comme si, avec un instinct divinatoire 
merveilleux des possibilités latentes chez Ravaisson, Bergson 
avait mis 4 nu, en les détachant de la gangue historique ov 
elles restaient empétrées, certaines intuitions métaphysiques 
fraiches et neuves dont Ravaisson lui-méme n’avait pressenti 
qu’obscurément et sentimentalement importance. C’est d’abord, 
Pimpression précise, quoique non formulée avec le luxe dia- 


** Souligné par nous, 18 Tbid., p. 49. 
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lectique dont usera plus tard le disciple, que rien dans |’univers, 
n’est composé de parties extérieures les unes aux autres, séparées 
par des cloisons réciproques, mais que tout s’y trouve confondu 
dans le “‘ dynamisme irrépresentable et inexplicable de la vie ”.*° 
L’habitude révéle 4 Ravaisson ce monisme universel et fluent 


qui, chez Bergson, se diluera dans une durée révélatrice, d’une 


multiplicité interne résorbée elle-méme en l’unité du devenir. 
Entre l’habitude de Ravaisson et la durée de Bergson, il n’y a 
différence que de degré, l’une et l’autre remplissant le réle de 
génératrice d’un progrés continu, la premiére étant pour l’un > 


plus nature seconde que nature premiére, sans qu’il y ait toute- 
fois coupure, la seconde se disposant pour l’autre selon |’ordre 
inverse. A la racine de cette conception, on trouverait aisément 
chez Ravaisson les mémes postulats philosophiques qu’admet 
implicitement ou explicitement Bergson. Préséance du dy- 
namique sur le statique, et plus concrétement, cette idée, sur 
laquelle Bergson est maintes fois revenu dans sa critique de 
Villusion des Eléates, que “le mouvement en général implique 
quelque autre chose que ce qu’il offre de matérial et d’externe ”’.”° 


“Le mouvement, au fond, est donc tendance ” 


et les rapports 
mathématiques et mesurables qu’on y découvre n’expriment pas 
sa réalité interne.” Ce fonds et cette substance nécessaires du 
mouvement, c’est la tendance ou effort; leffort, qui n’est pas, 
comme le mouvement par lequel il se manifeste, un objet des 
sens et de l’imagination, mais que nous fait seule connaitre, dans 
le type unique de la volonté, notre plus intime conscience.” * 
Cette substitution du physique au psychologique et cette idée 
que le réel, tout le réel, doit s’envisager 4 la fagon du développe- 
ment d’une conscience, sera une des matrices du bergsonisme. 
“ Au fond la nature est un édifice de pensées ** “ lit-on dans le 


2° Fhid., p. 45. Cf. p. 51. 2° Ta Ph. en Fr., p. 249. 

Ibid., p. 239. 

22“ Testament Philosophique,” dans Rev. de Mét. et de Mor., 1901, p. 8. 
Nous citons l’édition récente de Ch. Devivaise (Paris, Boivin, 1933) chaque 
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Testament philosophique. Aristote et Saint Thomas ne désavou- 
eraient sans doute pas la formule. Mais dans pareilles formules 
il y a ce qu’on y met et Ravaisson y inclut conception qui oriente 
le courant aristotélicien, si apparent dans son wuvre, vers ce 
qu’on pourrait appeler un prébergsonisme. En effet, et la re- 
marque vaut qu’on s’y arréte un instant, la pensée est considéréé 
par Ravaisson, non plus comme un acte comme chez Aristote, 
mais comme une action.** Influence de Leibnitz ou de Biran, 
ou peut-€tre plus réellement encore, fruit de sa propre originalité 
épanouie, ce fléchissement d’une notion métaphysique capitale 
nous achemine vers une interprétation d’un monde intensif, d’un 
univers élastique dont les moments sont des progrés indéfiniment 
renouvelés. “La nature serait ainsi l’histoire de lame.” * 
C’est ensuite une critique, apre parfois, de la science et de son 
outil principal: V’entendement, que Bergson appellera plus tard 
intelligence, aprés avoir hésité sur le choix de ce mot ainsi que 
le rapporte quelque part Jacques Chevalier. Comme l’avait 
déja remarqué René Berthelot,” l’entendement selon Ravaisson 


assujettit la science 4 ses propres conditions qui sont, de fagon 
invétérée, liées 4 la représentation du nombre dans l’espace.”* 
L’entendement se développe essentiellement selon un schéme 
spatial, quantitatif et numérique.”’ “ Nous ne concevons rien 


en effet d’une maniére distincte que nous ne décrivions en effet 
a nous-méme dans un espace imaginaire.” On songe invincible- 
ment a4 intelligence bergsonienne, faculté d’appréhender le 
solide dont les arétes géométriques se découpent nettement dans 
espace qui le limite. N’y a+t-il pas tout un anti-intellectualisme 


fois qu’il s’agit d’un passage inédit que la Rev. de Met. et de Mor. n’avait 
done pu publier en 1901. 

*° Cf. Métaphysique et Morale, dans Rev. de Mét. et de Mor., p. 883, 
p. 13: “L’action, c’est lime. Aussi l’Ame est-elle la seule et vraie 
substance.” 

** Test., p. 14. 

Un romantisme utilitaire. Htude sur le mouvement pragmatiste. 2e 
volume: Le pragmatisme chez Bergson (Paris, 1913), p. 89. 

*° De V'Hab., p. 18, 89. 27 Tbid., p. 21. 
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pragmatiste préformé dans cette phrase dont ]’écho prolongé 
sinuera 4 travers l’Evolution Créatrice: “Ventendement se 
développe en méme temps et dans le méme sens que I|’activité 
matrice, en sens inverse de la sensibilité, et de la passivité en 
général . . . toute opération de l’entendement enveloppe |’ima- 
gination d’un mouvement ”’.** De 1a cette “ raison discursive ” 
dont Bergson dénoncera le caractére cinématographique. L’in- 
telligence, son incompréhension naturelle de la vie, son penchant 
pour le discontinu, l’arrété, automatique, le conceptuel, par 
opposition 4 la vie méme que saisit, dans un acte de fruit sans 
pareil, le regard intuitif de l’esprit épousant tous les contours 
de l’expérience, et qui est continue, mobile, dynamique, concréte, 
est-ce elle ou son fantéme bergsonien qui nous apparait dans 
cette phrase aux multiples résonances: “La Science, euvre 
de l’entendement, trace et construit les contours généraux de 
Vidéalité des choses. La nature seule, dans l’expérience, en 
donne l’intégrité substantielle. La science circonscrit, sous 
Yunité extensive de la forme logique ou mathématique. La 
nature constitue, dans l’unité intensive, dynamique de la 
¢7 2° Au risque de tomber dans le procédé, il est im- 
possible de ne pas penser que nature équivaut ici 4 durée. Sans 


réalité 


vouloir entrer dans une identification, qui d’ailleurs serait 
fuyante, du sens du mot nature chez Ravaisson, on pourrait 
briévement montrer que, la nature, comme l’habitude qui la 
prolonge, est essentiellement élan imprévisible de création, dé- 
ploiement d’une activité spontanée que l’intelligence morcelle 
indaiment, 4 la faveur d’une illusion notionelle, alors qu’elle est 
au plus profond de son étre, interpénétration réciproque d’élé- 
ments indiscernables: “ Le désir est un instinct primordial, 
dans lequel le but de l’acte est confondu avec l’acte, l’idée avec 
la réalisation, la pensée avec l’élan de la spontanéité; c’est 


Pétat, de nature, c’est la nature méme.” *° La nature témoigne 


*8 Ibid., p. 56. 
* Ibid., p. 61. 2° Tbid., p. 43. 
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d’un “ progrés incessant ”,** d’une “ spontanéité primordiale ”.” 


Elle “ est toute dans le désir”’.** “ C’est Dieu en nous, Dieu 
caché par cela seul qu’il est trop au dedans, et dans ce fonds 
intime de nous mémes, ot nous ne descendons pas.” ** Pan- 
théisme, 4 coup stir, et panthéisme larvaire 4 la fagon de Bergson. 
“Cette pensée et ce désir, cette idée substantialisée dans le 
mouvement de ]’Amour, c’est la Nature. L’entendement et la 
Volonté ne déterminent rien que de discret et d’abstrait. La 
nature fait la continuité concrete, la plénitude de la réalité.” *° 
Qu’on nous pardonne de citer encore un texte révélateur, mais 
il nous montre, avec une netteté grandissante, comment un pas- 
sage longtemps porté en soi jusqu’a |’inconscience, a pu 
contribuer sans doute 4 crystalliser 4 l’entour de la réfutation 
de Vargument éléatique de la fléche et de la tortue, qui fut 


pour Bergson l’occasion de préciser “ l’idée maitresse de sa doc- 


trine ”,°* cette pensée, si typiquement bergsonienne, que |’in- 
telligence ne travaille que sur des limites et des symboles et 
que, dans le fait du mouvement, point névralgique de toute 
théorie métaphysique, elle laisse s’%évader l’absolu qui le con- 
stitue. Dés lors “ un absolu ne saurait étre donné que dans une 
intustion, tandis que tout le reste reléve de l’analyse Qu’on 
pése bien ce texte fondamental et qu’on le compare aux textes 
antiéléatiques de Bergson que chacun conserve en sa mémoire: 
“L’Entendement et la Volonté ne se rapportent qu’a des 
limites, 4 des fins, 4 des extrémités. Le mouvement mesure les 
intervalles. L’intervalle implique la continuité, indéfiniment 
divisible, du milieu. La continuité implique le moyen terme 
indivisible, oi, dans toute l’étendue du milieu, 4 quelque dis- 
tance que ce soit de l’un ou l’autre extréme, Jes extrémes se 
touchent et les contraires se confondent. L/intelligence des 


*1 Tbid., p. 52. 38 Tbhid., p. 55. 

*2 Ibid., p. 55. * Tbid., p. 56. 

*6 Tbid., p. 60. Souligné par nous. 

*°G. Desagniard, La pensée d’Henri Bergson (Paris, 1912), p. 11. 
Intr. la Mét., p. 3. 
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limites, comme de limites distinctes, enveloppe donc I’intelli- 
gence des milieux; et le vouloir d’une fin, le vouloir des moyens. 
Ce vouloir et cette intelligence ne peuvent encore étre médiates, 
et ainsi 4 l’infini. Jamais on n’épuiserait, et jamais, par con- 
séquent, on ne réintégrerait le milieu, indéfiniment divisible. 
L’intelligence et la volonté médiates des extrémités enveloppent 
done une intelligence et une volonté immédiates des milieux. 
L’intelligence et la volonté immédiates sont comme le moyen 
terme en mouvement dans toute l’étendue du milieu. Les 
extrémes se touchent partout, le principe et la fin s’y confondent. 
Cette intelligence immédiate, c’est la pensée concréte, ot |’idée 
est confondue dans l’étre.” ** Ravaisson lui-méme dira ailleurs, 
et nous y reviendrons, c’est une intuition. Peu nous importe 
alors que ces phrases, parfois harmonieuses, semblent hacher 
la modulation qui les porte, par des silences entrecoupés. Une 
attention soutenue la discerne. Au dela de ces défaillances, 
sachons reconnaitre une pensée qui tatonne et qui, bien qu’elle 
se fige en des formules antithétiques n’en conservant que le 
souffle, n’étouffe pas complétement son essor. Rien d’aristotéli- 
cien, chez le rénovateur pourtant des études aristotéliciennes, 
ne s’étale ici. Point de rappel de la théorie de l’acte et de la 
puissance, mais une vue du dedans substituée au découpage 
analytique qu’opére la vue du dehors. Et par 1a, selon Ra- 
vaisson, comme selon Bergson se trouve refuté le matérialisme. 
Les procédés des deux maitres sont identiques. Pour l’un et 
pour l’autre, il s’agit de montrer que l’entendement abstrait et 
analytique est l’outil de choix du matérialisme, qu’il n’atteint 
que les choses du dehors et qu’il demeure incurablement relatif. 
Dés lors, puisque les choses elles-mémes se dérobent 4 l’emprise 
que l’on prétend mettre sur elles, et qu’elles fuient indéfiniment 


°° De VHab., p. 59. Cf. Intr., p. 30: “Dans la vivante mobilité des 
des choses l’entendement s’attache & marquer des stations réelles ou vir- 
tuelles, il note des départs et des arrivées . . . il est plus qu’humain de 
saisir ce qui se fasse dans l’intervalle.” 
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devant une recherche entreprise selon une telle méthode, le 
matérialisme porte en soi sa propre négation. Or ]|’entendement 
est bien pour Ravaisson cette faculté analytique qui n’épuise 
du réel que la dure pellicule voilant sa réalité profonde. Et 
e’est bien sur cette illusion analytique native que s’échaffaude 
tout matérialisme. D’autre part, la science semble avoir partie 
liée avec le matérialisme parce qu’elle a partie liée avec |’en- 
tendement. L’effort de Ravaisson consistera donc a desserrer 
son étreinte et 4 en libérer le nouveau spiritualisme qu’il 
préconise. Le matérialisme prend “ généralement son origine 
parmi les sciences ou |’on considére les conditions élémentaires 
et les propriétés les plus simples qui forment la base matérielle 
de la nature, c’est-a-dire parmi les sciences mathématiques et 
physiques ”’.*® A vrai dire, Ravaisson n’a jamais explicitement 
formulé contre l’entendement le reproche de matérialisme. Mais 
le mouvement invincible de sa pensée l’y porte de tout son poids. 
L’analyse dont use toute méthode matérialiste “ tend de degré en 
degré au néant ”’,*° exactement comme le vol de cette intelligence 
logique et abstraite dont il dénonce le type chez Platon.** Bien 
plus, de méme que le matérialisme conduit peu-a-peu la nature 
4 un état figé, inerte, “4 l’inertie et 4 la torpeur ”,** le rythme 
statique et sur place d’une telle pensée est étranger “ au temps 
et au mouvement”, au dynamisme de |’étre qui est le ressort 
caché du réel.** L’analogie avec Bergson devient ici saisissante. 
Le procédé ravaissonien est en son fonds celui qui animera 
V’Introduction a@ la Métaphysique. I] consiste 4 ne voir dans 
la méthode de l’intelligence qu’une division illimitée, un dé- 
coupage épuisant de l’immobile aboutissant en fin de compte A 
de purs symboles logiques sans réalité. Le partage illusoire 


*° La Phil., en Fr., p. 234. [Citée dorénavant par Rapp/(ort).] 

“© Tbid., p. 241. 

“ Hssai sur la Métaph, d’Aristote (Paris, Vrin, s. d.), T. I., p. 286, 287 
et 289 note. 

“2 Rapp., p. 241. 

** Ess. sur la M., de VAr., p. 292, 487, 537. 
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de l’étre physique se mue ici en une extrapolation schématique 
de sa substance. Sans doute, l’idée est-elle encore informe chez 
Ravaisson, sans doute également Ravaisson vise-t-il de fagon 
plus spéciale le matérialisme et la logique, tandis que Bergson 
oriente ses coups contre le mécanicisme et le conceptualisme, 
mais ]’allure de leur dialectique reste la méme et leur marche 
en avant se dirige vers le méme but qui est “le mystére de 
identification de l’idéal et du réel, de la chose et de la pensée, 
et de tous les contraires que sépare l’entendement”.** Tous 
deux aspirent 4 l’inviscération de l’esprit dans l’étre et, pour 
y parvenir, tous deux transportent 4 la nature les caractéris- 
tiques du déroulement fluent et continu de la vie spirituelle, 
prise comme point de départ de toute métaphysique. De la 
cette défiance que Ravaisson gardera toujours pour la pensée 


conceptuelle qui arréte et stérilise le flot montant de la vie 
intérieure et de la nature qui est “comme une réfraction ou 


une dispersion de l’esprit ”’.*° Le probléme de la connaissance 
sera donc essentiellement de nature biologique: *° partant de ce 
présupposé que l’esprit est vie, il s’agira de faire passer sub- 
repticement cette note fondamentale 4 tous les étres de la nature 
en la diluant jusqu’é l’extréme de facon d’assurer l’identité 
réelle de la pensée et des choses et de permettre 4 l’élan de 
Vesprit de miner intuitivement la totalité du réel ainsi vitalisé. 
La vie sera “en réalité d’ordre psychologique”; “il est de 
Vessence du psychique d’envelopper une pluralité confuse de 
termes qui s’entrepénétrent ”.*” On reconnait 1a une des généra- 
trices de la thése “ De V’habitude”. Mais ceci entraine de 
graves conséquences concernant la conception de la matiére. 
Dans une telle atmosphére, la matiére rebelle 4 l’absorption 
compléte ne peut plus guére se représenter que comme un en- 


“4 De V'Hab., p. 47. 

** Rapp., p. 255 sur notre assertion, cf. J. Dopp, Felix Ravaisson, La 
Formation de sa Pensée d’aprés des documents inédits (Louvain, 1933), 
p- 198. 

Or., p. iv. Tbid., p. 279. 


Les Origines Ravaissoniennes du Bergsonisme 125 


semble de points atomiques, résultats d’une division obstinément 
poursuivie et qui, 4 la limite, sont simplement doués d’une 
existence logique et inerte fonciérement distincte de |’existence 
toute dynamique de la réalité. ‘“ Quelle qu’ait été la diversité 
originelle de ses éléments constitutifs, un tout homogéne est 
toujours indéfiniment divisible en parties intégrantes semblables 
entre elles et semblables au tout. Si loin que pénétre la division, 
elle ne trouve pas l’indivisible. La chimie cherche vainement 
Vatome qui recule 4 l’infini. L’homogénéité exclut done l’in- 
dividualité; elle exclut l’unité véritable et par conséquent le 
véritable étre. Dans un tout homogéne il y a de l’étre sans 
doute, mais il n’y a pas un étre.” ** On retrouve chez Bergson 
la méme pensée sur la méme pente. Bien qu’elle soit retenue 
ici par un pragmatisme réaliste qui n’existe pas chez Ravaisson 
et par un sens plus averti des conquétes de la science moderne, 
elle s’insinue 4 travers le cheminement des textes comme sous 
une incoércible poussée de logique immanente: “ Nous nous 
bornerons 4 faire observer que la spatialité parfaite consisterait 
en une parfaite extériorité des parties par rapport aux autres, 
e’est 4 dire, en une indépendance réciproque compléte. Or, il 
n’y a pas de point matériel qui n’agisse sur n’importe quel autre 
point matériel. Si l’on remarque qu’une chose est véritablement 
14 ot elle agit, on sera conduit 4 dire (comme le faisait Faraday) 


que tous les atomes s’entrepénétrent et que chacun d’eux remplit 
le monde. Dans pareille hypothése l’atome ou plus générale- 
ment le point matériel devient une simple vue de l’esprit, celle 


ou l’on arrive en continuant assez loin le travail (tout relatif 4 
notre faculté d’agir) par lequel nous subdivisions la matiére 
en corps. Pourtant il est incontestable que la matiére se préte 
{ cette subdivision, et qu’en la supposant morcelable en parties 
extérieures les unes des autres, nous construisons une science 
sufisament représentative du réel.” C’est pourquoi cette 
logique ou cette mathématique qui fonde la physique de la 


** De VHab., p. 5. Dv. Or., p. 221. 
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matiére sur l’indéfinie divisibilité du continu spatial soutenant 
la représentation sera toujours paralléle 4 la réalité qui est vie, 
mouvement, dynamisme, et ne le croisera jamais pour s’y super- 
poser. On connait la dialectique prestigieuse avec laquelle 
Bergson s’en débarrasse: une multiplicité illimitée de vues 
partielles équivalant en définitive 4 des “ symboles” logiques 
construits par l’entendement s’essoufflera dans la poursuite 
toujours vaine de la continuité indivisible de l’étre.°° Nous en 
trouvons la source, jaillissante déja et claire, dans ce passage 
de l’Essai sur la Métaphysique d’Aristote: ** “ Dans des notions 
et des formes générales, on ne trouvera jamais les principes du 
mouvement, du temps ni de |’espace, jamais on ne le dégagera 


du sein d’une matiére idéale, ou on ne les composera que 


d’oppositions abstraites, dépourvues de réalité. La nature ne 
peut pas étre tirée de la logique.” Malgré la différence d’accent, 
reconnaissons le méme souffle qui s’essore. I] se prolonge, d’un 
élan identique, vers une vision commune de la nature du corps 
et de la nécessité. ‘‘ Le corps existe sans rien devenir: il est 
en quelque sorte hors du temps .... L’existence inorganique 
n’a aucune relation définie avec le temps. La vie implique une 
toute synthése homogéne, il 
n’y a qu’une existence indéfiniment divisible et multiple, sous 


durée définie continue. 


Vempire de forces diffuses, ot le fait semble se confondre avec 
la loi, et la loi avec la cause dans l’uniformité d’une nécessité 
générale.” °° “ Etre dans le présent ”, écrit 4 son tour Bergson, 
en rassemblant les modulations un peu dispersées du théme 
ravaissonien, “et dans un présent qui recommence sans cesse, 
voila la loi fondamentale de la matiére: en cela consiste la 
nécessité.” ** Pour Ravaisson, comme pour Bergson la nécessité 
est donc liée au découpage analytique du réel. Elle est le 


5° Thid., p. 33. Intr. a la Mét., p. 3 et passim. 

51 I., p. 330. Cf. II, p. 567, 568. 

52 De l’Hab., p. 11, 12. 

5% Tbid., p. 6. 54 Matiére et Mémoire, p. 234. 
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fruit inéluctable, la lourde moisson que produit l’entendement. 
“ Entre le dernier fonds de la nature et le plus haut point de la 
liberté réflexive, il y a une infinité de degrés qui mesurent 
les développements d’une seule et méme puissance, et 4 mesure 
qu’on s’éléve, 4 mesure aussi augmente, avec la distinction et 
Vintervalle des contraires, l’étendue, condition de la science.” © 
Si la nécessité absolue est immanente 4 la science, c’est 4 cette 
science logique “ appliquée 4 la quantité ” °° que sont les mathé- 
matiques ot l’intelligence va, par morcellement de la réalité 
complexe, “ & des idées plus élémentaires ” *’ sans laquelle cette 
réalité ne saurait étre. La matiére congue sous la forme sym- 
bolique que lui confére l’obsession spatiale sera le refuge idéal 
du déterminisme. Tel est bien l’idée secréte qui couve au sein 
des derniéres pages de la thése “ De l’Habitude” et lance par 
paliers ses feux nécessairement encore un peu vagues, mais 
suggestifs. Comment ne pas voir le lien qui noue, en une 
apologie finale de la Liberté, la critique apre de l’entendement 


soudé au discret et 4 l’abstrait, l’exaltation de “ l’unité intensive, 
dynamique de la réalité” et la dégradation de la spontanéité 
de la nature dans la fatalité du “ régne inorganique ”, “ empire 


du Destin”? Dés lors, par opposition 4 cette nécessité ma- 


térielle “ qui est, en quelque sorte hors du temps”, dans “ le 


discret ” et “l’abstrait ”, “le multiple” et le “divisible”, la 
liberté sera dans le temps, la durée continue, le fait concret 
de son acte, l’unité indivisible de la substance. Bref, la liberté 
a son domaine dans la conscience depuis sa premiére lueur au 
cours du déploiement de la vie jusqu’a sa plus haute déflagration. 
“ Liberté réflexive ” est synonyme de “ conscience ”’, d’esprit en 
tant qu’il déborde l’entendement, car si “le monde moral est 
par excellence l’empire de la liberté”, si “c’est elle-méme qui 
s’y propose sa fin, qui se commande et qui exécute l’action ”, 
“ce n’est pas l’entendement abstrait qui peut remuer d’abord 


58 De l’Hab., p. 61. 5? Tbid., p. 251. 
5° Rapp., p. 252. 58 De V’Hab., p. 7 et 28. 
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dans leur source les puissances de l’Ame pour les pousser au 
bien C’est donc par l’affranchissement de l’esprit des con- 
ditions de la matiére, et de celles de l’entendement, que la liberté 
s’instaurera en plénitude. Bien plus, la liberté est identique 4 
Vintuition. L’idée est nettement sous-jacente 4 De l’Habitude. 
Mais le caractére poétique de l’ouvrage, sa composition par 
cercles dialectiques enserrant |’idée sans l’exprimer, masque le 
rythme de la thése. Ca et la, il perce cependant. Voici un 
rapprochement de textes éclairants. “La perception ” est “le 
mouvement, l’activité, la liberté, dans le monde de la diversité 
et de l’opposition.” © Qu’est-ce que ce monde de la diversité 
et de opposition? O’est le monde spatialisé de la matiére: 
“4& mesure qu’on s’éléve, 4 mesure aussi augmente, avec la 
distinction et l’intervalle des contraires, l’étendue, condition de 
la science”’.* Dans ce monde, l’entendement évolue 4 l’aise, 
tandis que l’intuition vit de liberté. Le texte suivant est 
symptomatique: “A la réflexion qui parcourt et qui mesure 
les distances des contraires, les milieux des oppositions, une 
intelligence immédiate succéde par degrés, oi rien ne sépare 
le sujet et l’objet de la pensée.” * C’est la conception confuse, 
incertaine encore, mais assez nette toutefois pour asseoir le 
jugement historique, qui s’explicitera dans toute son ampleur 
chez Bergson. Le disciple a systématisé les divinations un peu 
vagues du maitre. Bergson en effet “oppose la liberté a la 
nécessité, non pas comme le sentiment ou la volonté 4 l’intelli- 
gence, mais comme l’intuition 4 l’analyse, comme réelle, 
vécue et percue du dedans, 4 la multiplicité des vues qu’on peut 
prendre sur elle, comme /’tmmédiatement saisi par la conscience 
au médiatement et plus ou moins symboliquement représenté ”.** 
C’est le trait net qui souligne l’esquisse. Il n’est pas jusqu’a 
cette intrication profonde et si bergsonienne de la libertas a 
5° Tbid., p. 55. Ibid., p. 61. 


*° Thid., p. 27. Tbid., p. 62. 
** Lettre & L. Brunschvicg, Bull. de la Soc. fr. de Philos., 1903, p. 103. 
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coactione ou de la spontanéité avec la liberté entendue au sens 
d’autonomie spirituelle, qui ne se retrouve chez Ravaisson, 
latente et pourtant vivace, animant le raisonnement. Qu’on 
réalise De l’Habitude ou le Rapport et l’on en sera convaincu. 
Entre la phrase du Rapport nous décrivant la “ nécessité ab- 
solue ” ** qui leste le “ matérialisme ” et la “ géométrie ” comme 
marchant “en sens inverse” de la “ nécessité relative” qui 
“jmplique au contraire, sinon la liberté, du moins la spon- 
tanéité”’, et “la page fameuse de l’Evolution Créatrice nous 
présentant l’élan de la conscience”, de toutes les consciences 
solidaires, ‘dans une charge entrainante ” comme “ inverse 
du mouvement de la matiére”, n’y aurait-il qu’une rencontre 
fortuite de textes? Tout y est commun, méme ce primat de la 
finalité, délibérement exprimé chez Ravaisson,* plus obscuré- 
ment senti chez Bergson. 

Mais alors, si l’entendement s’avére irrémédiablement com- 
promis avec “ les contraires ”, “ les oppositions ”’, “la logique ”’, 
et “la géométrie”, en un mot si l’entendement est tourné vers 
la matiére, tandis que “la seule parfaite substance est la 
pensée ” *’ les méthodes courantes en philosophie doivent étre 
définitivement condamnées. Empirisme et rationalisme sont 
“dupes de la méme illusion”. “Comme l’empirisme, le 
rationalisme tient les états psychologiques pour autant de frag- 
ments détachés d’un moi qui les réunirait. Comme |’empirisme, 
il cherche a relier ces fragments entre eux pour refaire l’unité 
de la personne. Comme l’empirisme enfin, il voit l’unité 
de la personne, dans l’effort qu’il renouvelle sans cesse pour 
étreindre, se dérober indéfiniment comme un fantéme.” Berg- 
son reprend ici 4 son compte une idée nettement formulée par 
Ravaisson. Peut étre y-a-t-il infiltration matérielle, souvenir 
conscient et utilisation de l’opposition entre l’analyse et la 

* Rapp., p. 253, 255. * Ibid., p. 259. 


243. Intr. & la Met., p. 13. 
** Rupp., p. 254. 
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synthése développée dans le Rapport. “Ces deux doctrines si 
différentes l'une qui n’admet des choses que ce que nous en 
montrent nos sens, l’autre qui croit renfermer |’essentiel des 
choses dans les idées que s’en forme, par abstraction, l’entende- 
ment, mais toutes deux employant une méthode semblable, la 
premiére décomposant les choses dans leurs éléments matériels, 
la seconde, aprés les avoir rapportées par une sorte de synthése, 
a une idée, et en croyant ensuite monter de cette premiére 
synthése 4 des synthéses de plus en plus compréhensives, ne 
faisant en réalité que décomposer l’idée dans les éléments 
logiques qui en sont la matiére, toutes deux suivant par des 
chemins différents une direction semblable qui les éloigne égale- 
ment, quoique diversement, de la perfection et de la plénitude 
de la réalité, toutes deux tendent 4 un méme abime de vide et de 
nullité.” © Sans doute la synthése, selon Ravaisson, et le 
rationalisme, selon Bergson, semblent-ils 4 premiére vue plus 
aptes que la méthode opposée 4 construire le véritable savoir 
philosophique, mais tous deux, usant du méme procédé de dé- 


composition en facteurs, tendent vers “abstraction privée de 
toute détermination vers “absence de toute détermina- 


tion”  Synthése et rationalisme souffrent essentiellement du 


péché de formalisme.” 

La philosophie ne peut donc “ étre qu’un effort pour trans- 
cender la condition humaine”.”* “La spéculation veut une 
raison supérieure 4 l’humanité”,™ car elle aspire 4 la “sa- 
gesse ”, coincidence absolue du “ réel ” et de “ Vidéal ”, et “la 
Sagesse n’appartient pas 4 l’entendement ”."* L’homme sera-t-il 
done enchainé au fantastique sortilége d’un savoir qui recule 4 
mesure qu’il semble s’avancer vers son objet? Ravaisson et 
Bergson se refusent 4 le croire. Pour tous deux la métaphysique 


°° Rapp., p. 242. 78 Intr., p. 30. 

7° Tbid., p. 242. ™* Ess. sur la Mét. d’Ar., p, 481. 
Intr., p. 13. P. 480. 

™ Comparez Rapp., p. 235 et Intr., p. 13. 
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demeure la reine des sciences, la grande princesse diaphane 
dont la suzeraineté s’étend sur tout le domaine de |’Absolu. 
L’Absolu, ils en ont été hantés! Comment ne pas aspirer 4 
la possession de ce “ mystére de l’identification de l’idéal et du 
réel, de la chose et de la pensée”’,”* 4 la pénétration “ dans 
Yintérieur des étres afin d’y découvrir le secret de leur indi- 


” 77 4 la coincidence avec l’objet “ qui me donnerait 


vidualité 
Vabsolu ”, & Vinviscération “a Tintérieur d’un objet pour 
coincider avec ce qu'il a d’unique et par conséquent d’inex- 
primable ” ? ** 


jusqu’au dela du seuil de la conscience, 14 ot jaillit notre plus 


Rentrons 4 l’intérieur de nous-mémes, pénétrons 


intime pensée, et nous retrouverons, 4 |’état pur, dans une 
indicible fraicheur, le “ principe nécessaire” “de la haute 


“si A une opération simple 


philosophie, de la métaphysique ”’, 
et indivisible on peut donner encore le nom de méthode”; * 
“e’est la conscience immédiate dans la réflexion sur nous- 
mémes et par nous-mémes sur |’absolu auquel nous participons, 
de la cause ou raison derniére”. “ La nature est pour nous un 
spectacle que nous ne voyons que du dehors. Nous ne voyons 
des choses que |’extériorité de l’acte; nous ne voyons pas la 
disposition, non plus que la puissance. Dans la conscience, au 
contraire, c’est le méme étre qui agit et qui voit l’acte, ou plutét 
Vacte et la vue de l’acte se confondent. L/’auteur, le drame, 
Vacteur, le spectateur, ne font qu’un. C’est donc ici seulement 
qu’on peut espérer de surprendre le principe de l’acte.” * Ne 
possédons-nous done pas la “cette intelligence immédiate ”, 
cette “ pensée concréte, ot l’idée est confondue dans ]’étre ” ? * 
Or “a consciente est la premiére, l’immédiate, l’unique mesure 
de la continuité ”.** Il y a donc une réalité au moins que nous 
saisissons tous du dedans, par intuition et non par simple analyse. 


7° De VHab., p. 47. 8° De VHab., p. 17. 
"7 Mét., et Mor., p. 11. *1 Tbid., p. 60. 

8 Intr., a la Mét., p. 2, 3. 5? Tbid., p. 38. 

7° Rapp., 245. 
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C’est notre propre personne dans son écoulement a travers le 
temps. C’est notre moi qui dure. Nous ne pouvons sympathiser 
intellectuellement avec aucune autre chose. Mais nous sym- 
pathisons stirement avec nous-mémes.” ** Tel est le point de 
départ assuré de ce nouveau “ réalisme ou positivisme spiri- 
tualiste ” ** qu’invoquait, de tous ses veux, Ravaisson et que 
Bergson dénommera “empirisme vrai” * ou “ métaphysique 
positive et expérimentale”. Son principe générateur est “ la 
conscience que l’esprit prend en lui-méme d’une existence dont 
il reconnait que toute autre existence dérive et dépend, et qui 
n’est autre que son action “ Philosopher consiste done 4 
se placer dans |’objet méme par un effort d’intuition.”  “ La 
philosophie premiére a pour procédé unique, rigoureusement 
parlant, l’intuition.” ** “ Au ceur appartient donc, comme 
Pascal ]’a dit, le dernier mot, en tout, mais é6minemment dans la 
haute sphére de lordre surnaturel.” La, métaphysique re- 
lévera ainsi de l’ordre sentimental * & condition de “ prendre 
le mot sentiment dans l’acception que lui donnait le dix-septiéme 
siécle et d’y comprendre toute connaissance immédiate et 
intuitive ”. 

Mais si la métaphysique doit procéder par intuition, si |’in- 
tuition a pour objet la mobilité de la durée, et si la durée est 
d’essence psychologique, n’allons-nous pas enfermer le philosophe 
dans la contemplation exclusive de lui-méme? La philosophie 
ne va-t-elle pas consister 4 se regarder simplement vivre, 
“comme un patre assoupi regarde l’eau couler” ?** Tel est 
le redoutable probléme initial que se pose explicitement Bergson 
et qui a certainemenit obsédé Ravaisson, bien qu’il ne se le soit 


** Intr., p. 4. 8° Rapp., 258. 

** Rapp., p. 258. 8? Intr., p. 17. 

Intr., p. 14. 

** Mét., et Mor., p. 14. De VHab., p. 59, p. 21. Cf. Dopp, op. cit., p. 211. 
°° H. Bergson, La Philosophie (Paris, 1915), p. 7. 

Intr., p. 22. 
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pas formulé aussi nettement. Ravaisson y revient en effet a 
plusieurs reprises et la solution qu’il en avance est fort analogue 
i celle que présente Bergson. Le ressort qui l’anime est une 
induction qui nous montrera “ comment l’intuition n’est pas un 
acte unique, mais une série indéfinie d’actes, tous du méme 
genre sans doute, mais chacun d’espéce trés particuliére et com- 
ment cette diversité d’actes correspond a tous les degrés de 
’étre”’.°*? Qu’on nous permette de citer un long texte dont nous 
retrouverons les éléments, déja nettement esquissés, chez Ra- 
vaisson. I] faut s’installer “ d’emblée, par un effort d’intuition, 
dans l’écoulement concret de la durée. Certes, nous ne trou- 
verons alors aucune raison logique de poser des durées multiples 
et diverses. A la rigueur, il pourrait n’exister d’autre durée 
que la nétre, comme il pourrait n’y avoir au monde d’autre 
couleur que l’orangé par exemple. Mais de méme qu’une con- 
science & base de couleur, qui sympathiserait intérieurement 
avec l’orangé au lieu de le percevoir extérieurement, se sentirait 
prise entre du rouge et du jaune, pressentirait méme peut-étre, 
au dessous de cette derniére couleur, tout un spectre en lequel 
se prolonge naturellement la continuité qui va du rouge au 
jaune, ainsi l’intuition de notre durée, bien loin de nous laisser 
suspendus dans le vide comme ferait la pure analyse, nous met 
en contact avec toute une continuité de durées que nous devons 
essayer de suivre soit vers le bas, soit vers le haut: dans les 
deux cas nous pouvons nous dilater indéfiniment par un effort 
de plus en plus violent, dans les deux cas nous nous transcendons 
nous-mémes. Dans le premier, nous marchons 4 une durée de 
plus en plus éparpillée, dont les palpitations plus rapides que 
les nétres, divisant notre sensation simple, en diluent la qualité 
en quantité: & la limite serait le pur homogéne, la pure 
répétition par laquelle nous définirons la matérialité. En 
marchant dans !’autre sens, nous allons 4 une durée qui se tend, 


Ibid. 


5 

7 
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se resserre, s’intensifie de plus en plus: a la limite serait 
l’éternité. Non plus l’éternité conceptuelle, qui est une ¢ternité 
de mort, mais une éternité de vie. Eternité vivante et par 
conséquent mouvante encore, ol notre durée 4 nous se retrou- 
verait comme les vibrations dans la lumiére, et qui serait la 
concrétion de toute durée comme la matérialité en est |’épar- 
pillement. Entre ces deux limites l’intuition se meut, et ce 
mouvement est la métaphysique méme”.** Ainsi done, pour 
Bergson, l’universalité de l’intuition trouve sa preuve dans la 
continuité de la durée. I] est inutile d’ajouter que cette con- 
tinuité n’a rien de spatial. I] faut en exorciser définitivement 
le fantéme.** Ravaisson l’exclut également: “ dans l’espace, 
la distinction des formes implique la limitation; il n’y a que 
des différences déterminées, finies; rien, donc, ne peut démontrer 
entre les limites une absolue continuité, et, par conséquent, d’une 
extrémité a l’autre de la progression, l’unité d’un méme prin- 
cipe 9) 95 
durée bergsonienne), principe qui pénétre, selon la vigueur de 
sa tension dynamique, tous les degrés de la nature, “ moyen 
terme mobile, limite qui se déplace sans cesse, et qui avance par 


Il fait alors appel 4 un principe concret (comme la 


un progres insensible d’une extrémité 4 ’autre”.°* “ Le terme 
ou tend le progrés de l’habitude (c’est) la dispersion du mouve- 
ment dans la multiplicité des tendances et dans la diversité des 
organes”’.** “La continuité de la nature n’est qu’une possi- 
bilité, une idéalité indémontrable par la nature méme. Mais 
cette idéalité a son type dans la réalité du progrés de l’habitude; 
elle en tire sa preuve par la plus putssante des analogies. Dans 
Vhomme, le progrés de ’habitude conduit la conscience par une 
dégradation non interrompue de la volonté a Vinstinct et de 
V’unité accomplie de la personne a l’extréme diffusion de |’im- 
personnalité.” ** “ La forme la plus élémentaire de l’existence, 
*8 Thid., p. 24. ** Cf. Ibid., p. 23-24. 


*S De VHab., p. 49. Nous soulignons les analogies. 
Ibid., p. 40. Ibid., p. 44. Ibid., p. 49. 


Les Origines Ravaissoniennes du Bergsonisme 135 


avec l’organisation la plus parfaite, c’est comme le dernier 
moment de l’habitude, réalisé et substantifié dans Vespace sous 


% 99 «Toute la suite des étres n’est donc 


une figure sensible. 
que la progression continue des putssances successives d'un seul 
et méme principe ... la limite inférieure est la nécessité, 
le Destin, si l’on veut, mais dans la spontanéité de la Nature; 
la limite supérieure, la Liberté de l’entendement.’” L’habitude 
descend de l’une A l’autre; elle rapproche ces contraires, et, 
en les rapprochant, elle en dévoile l’essence intime et la néces- 


101 ~L’habitude ravaissonienne est done bien 


saire connexion. 
Varriére-plan qui soutient la, diversité des intuitions ot coin- 
cident sujets et objets: ‘“ & mesure que la fin se confond avec 
le mouvement, et le mouvement avec la tendance, la possibilité, 


102 V’étre méme et tout 


Vidéal s’y réalise. L’tdée devient étre, 
’étre du mouvement et de la tendance qu’elle détermine. 
L’habitude est de plus en plus une idée substantielle. LL’ intelli- 
gence obscure qui succéde par l’habitude 4 la réflexion, cette 
intelligence immédiate ot l’objet et le sujet sont confondus, c’est 
une intuition réelle, oti se confondent le réel et l’idéal, l’étre 
208 =~“ T?univers forme ainsi une série de termes 
analogues les uns aux autres en méme temps que divers, et de 


hauteurs différentes, que lie les uns aux autres la présence 
9? 104 


et la pensée 


intime d’un seul et méme principe. Il s’agit pour Ravaisson 


de l’étre en ses deux états: “action et la puissance”.*°* Or, 


il est indéniable et il est superflu de nous étendre sur ce point, 
que Ravaisson, sous l’influence de Leibnitz, entendait par puis- 
sance une entité, non pas complémentaire de l’acte, mais se 
suffisant plus ou moins par soi: “ La puissance, dans la réalité 
des choses, est déja tendance, disposition, mouvement et l’action 


4 laquelle elle marche ”; *°° de méme, dans I’acte, il voyait non 


Tbid., p. 50. 

10° Entendement au sens large d’Esprit. 

101 Tbid., p. 51. 104 Mét, et Mor., p. 14.. 
*°8 Souligné par Ravaisson. +08 Thid. 

Tbid., p. Nous soulignons. 106 Thid., p. 25. 
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pas une entité métaphysique pure, transcendant les modalités 
du statique ou du dynamique, mais l’action.” L’habitude, 
Yétre, la conscience, bref, traduit en langage bergsonien, la 
durée est bien continue pour Ravaisson. Dés lors, de méme 
‘ palpitations ” 


que l’intuition bergsonienne suit chacune des ‘ 


de la durée, la “ méthode” de Ravaisson suivra toutes les 
“ ondulations” de la nature: “la méthode suivra donc la 
nature et dans sa contraction et dans son expansion” C'est 
proprement la métaphysique: “le point de vue de la sympathte 
et de l’union universelle est celui non des sciences particuliéres, 
mais de cette science de nature universelle qui se nomme 
philosophie ”.*° 

Si la tache de la philosophie est d’approfondir la conscience, 
d’en dilater le contenu d’une extrémité 4 l’autre de l’étre,’”° 
et de s’y méler intimement par une intuition plénifiante qui 
nous la livrerait non pas 4 travers une fiction logique ou con- 
ceptuelle,*** mais dans une expérience, la construction du savoir 
philosophique ne pourra se faire qu’en deux temps dont le second 
serait inverse de l’autre: la descente de la conscience (que 
Ravaisson identifie 4 la vie)*** et sa montée vers son principe. 
Tel est bien le rythme de la pensée de Ravaisson, spécialement 
dans Métaphysique et Morale “en tout, d’abord le parfait, 
Vabsolu, le Bon, qui ne doit son étre qu’a lui-méme; ensuite 
ce qui est résulté de sa généreuse condescendance, et qui, par 
la vertu qu’il y a déposée, remonte de degré en degré jusqu’a 
” 48 Tel est bien aussi le rythme de la pensée bergsonienne, 
ainsi que l’attestent |’Evolution Créatrice et Les deux Sources 
de la Morale et de la Religion.** Sans doute, pareille division 
est-elle commune a beaucoup de philosophie: la Somme Théolo- 


lui 


1°7 Cf., les textes et précisions dans Dopp, op. cit., p. 170. 

18 Test., p. 19. Nous soulignons. 

10° Fragments @une philosophie dans l’édition Devivaise, p. 153. 

120 Cf., ibid., p. 152. 43 Test. (éd., Devivaise), p. 71. 
111 Thid., p. 157, 158. 

114 Cf., spécialement Les Deuge Sources, p. 276. 
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gique ne s’en réclame-t-elle pas? Mais ce qui spécifie le mouve- 


ment de la pensée de Ravaisson et de son disciple, c’est son 


caractére nettement expérimental appuyé sur le dynamisme 
fluent de l’étre, congu ici comme pensée vivante en incessante 
activité, 14 comme durée. Ne craignons pas de le répéter, car 
e’est un des leit-motiv les plus chers 4 Ravaisson, “la premiére 
démarche de la philosophie doit étre de sortir de l’équivoque 


99 115 Comment 


introduite par l’entendement et le langage 
admettre que de telles abstractions pussent expliquer le mouve- 
ment et la vie qui est toute la nature? Ce seraient plutdt des 
causes d’immobilité.”"* “Tel fut toujours le résultat de 
Villusion par laquelle l’entendement, aprés avoir formé des 
abstractions et leur avoir donné des noms, en fait autant d’indi- 
vidualités distinctes ”:7*** “a vérité est qu’on obtient ainsi une 
imitation artificielle de la vie intérieure, un équivalent statique 
qui se prétera mieux aux exigences de la logique et du langage, 
précisément parce qu’on en aura éliminé le temps réel. Mais 
quant & la vie psychologique, telle qu’elle se déroule sous les 
symboles qui la recouvrent, on s’apercoit sans peine que le temps 
en est l’étoffe méme’”’.*** Si l’on se souvient que, pour Ra- 
vaisson, “ avant toute pensée particuliére, on est obligé de sup- 
poser une pensée constante sans commencement comme sans fin, 
qui est comme une chaine sur laquelle se déploie la trame des 
pensées accidentelles ”,"** ne dirons-nous pas que la durée berg- 
sonienne prolonge directement le raisonnement ravaissonien ? 
Pour atteindre cette substance authentique des choses, il faut 
résolument tourner le dos aux suggestions de l’entendement et 
s’adresser 4 une autre faculté: la connaissance immédiate ou 
intuition. Cette hétérogénéité absolue de l’entendement et de 
intuition, si profondément bergsonienne, nos analyses et nos 


citations précédentes l’ont déja fait apparaitre. Voici un nov- 
18 Mét. et Mor., p. 13. 118 By., Or., p. 4. 


18 Test., D., p. 58. 11° Test., D., p. 64. 
117 Ibid., p. 115. 
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veau texte qui n’est pas moins explicite: “ chercher 4 tout une 
raison tandis que certaines choses et précisément les plus hautes 
se connaissent immédiatement par intuition et par analogie, 
c’est une faiblesse de l’entendement—faible sans doute parce 
qu’il lui manque la force intuitive pour aller au principe ”.*”° 
“La vraie science est ainsi celle ot le sujet est identique a 
Vobjet, chose 4 laquelle comme 4 toute identification d’opposer 
répugne le simple entendement mais que vérifie, encore une fois 
121 Ravaisson a indéfiniment brodé sur ce théme. 
Sa nature toute contemplative s’y complaisait d’autant plus que, 
nourri du romantisme littéraire de l’époque, il n’avait évidement 
pas recu une forte culture scientifique. O’est pourquoi il in- 
sistera beaucoup moins que Bergson sur le probléme de la 
dégradation de la conscience. D’autre part, un des points les 
plus importants de son systéme, et qu’il considérait lui-méme 
comme capital: le primat de la causalité finale, orientait surtout 
ses recherches vers ]’éthique et le retour de la conscience 4 la 
source de toute conscience et de tout étre. Son interprétation 
de l’Aristotélisme est assez remarquable a cet égard. Est-ce 
a dire que Ravaisson ait complétement négligé cet aspect du 
probléme philosophique et les confirmations qu’il pouvait en 
tirer en vue de consolider sa réflexion initiale sur l’intuition 
prise comme seule et unique méthode en métaphysique? De 
’Habitude suffirait A nous convaincre de l’inanité de cette as- 
sertion. L’utilisation des travaux de Bichat, de Barthez, de 
Stahl et méme de Van Helmont peut paraitre maigre et puérile. 
Mais la lecon qui s’en dégage est chargée de sens pour l’historien 
des idées qui veut pénétrer au sein de cette science encore 
grossiére. Avec une intuition souveraine de la valeur profonde 
et féconde de ce vitalisme, Ravaisson discerne 4 travers les 
élucubrations d’un Stahl le souci d’une expérience qui, d’un 
seul coup d’ceil divinatoire et sans l’artifice d’un raisonnement, 


lexpérience. 


120 Thid., p. 59. 12 Ibid., p. 115. 
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va au ceur de la nature vivante. N’est-ce pas le son méme 
de certains passages de L’EHvolution Créatrice que préfigure 
cette phrase du Rapport: “ Ne peut-on dire que si nous ne 
pouvons comprendre comment se forment et se réparent les 
machines vivantes, ni en conséquence, les imiter, c’est qu’elles 
sont le résultat de mouvements élémentaires spontanés, mais qui, 
s’échappant, comme |’a vu Stahl, 4 toutes conditions d’imagina- 
tion, ne peuvent, en conséquence, étre des objets de calcul et 
de raisonnement?”*? (C’est non seulement toute la critique 
bergsonienne du mécanicisme, qui est ici en germe, mais aussi 
cette préoccupation d’aller au dela des symboles, des abstrac- 
tions, des prises de vue partielles, pour coincider avec |’objet 
dans sa vivante plénitude. Comment ne pas percevoir ]’étrange 
analogie (qui retentit jusque dans la forme littéraire) entre 
telle phrase de De L’Habitude. “La vie subit sans cesse 
influence du dehors: seulement, elle la surmonte et elle en 
triomphe sans cesse,” *** et telle autre de L’ Evolution Créatrice: 
“ Toute histoire de la vie (est) celle d’un effort de la conscience 
pour soulever la matiére.” *** Sans doute la victoire ne s’avére, 
selon Bergson, définitive que chez l’homme, mais n’est-ce pas 
aussi ce qu’insinue Ravaisson lorsqu’aprés avoir rappelé la 
spontanéité créatrice du mouvement vital élémentaire, il ajoute: 
“Tl y faut, ce semble, plus de force aussi et plus d’effort pour 
soulever la matiére affaissée et retombée sur elle-méme.” **° Le 
schéma méme de De L’Habitude qui, 4 la fagon d’une rhapsodie 
métaphysique ot les thémes sont indéfiniment repris et com- 
mentés, souligne sans cesse, l’ascension du “ dynamisme irrepré- 
sentable et inexplicable de la vie ” & travers “ le mécanique ’’,’** 
Virruption de la spontanéité naturelle du vivant ot point “la 
premiére lueur de la Liberté ” **” dans “ l’empire du Destin ” *** 


122 963. 126 45, 
123 127 P. 16, 
14 286. 198 P, 7, 
185 De l’Hab., p. 12. 
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et de la matiére, parce qu “en toute chose la Nécessité de la 
Nature est la chaine sur laquelle trame la Libert 
projette-t-il pas sur la toile de fond d’une méme biométaphysique 
les lignes essentielles de l’explication bergsonienne qui voit dans 
la vie un effort pour “ créer avec la matiére, qui est la nécessité 


é — ne 


méme, un instrument de liberté ” **° parce que, “ de bas en haut 


de l’échelle de la vie, la liberté est rivée 4 une chaine ” qui se 
brise “ avec ’homme ”?*** Cette définition du désir: “ instinct 
primordial, dans lequel le but de l’acte est confondu avec |’acte, 
Vidée avec la réalisation, la pensée avec |’élan de la spontenéité; 
e’est état de nature, c’est la nature méme”’,** ne serait-elle 
point a la source de l’instinct congu par Bergson comme 1m- 
manent & Vélan vital, comme agissant immédiatement sur la 
matiére brute, comme identique a la nature? *** La ressemblance 
est d’autant plus frappante que, si Ravaisson n’a pas dégagé 
la parenté qu’il soulignait implicitement entre “le désir” et 
“ intelligence immédiate ”,*** unique méthode valable en méta- 
physique, le disciple prolongera les lignes de pensée encore 
divergentes du maitre en accusant cette parenté et en déclarant 
que l’intuition est “instinct devenu désintéressé, conscient de 
lui-méme, capable de réfiéchir sur son objet et de l’élargir in- 
définiment ”’.*** Citons encore le texte d’un fragment, mal- 
heureusement non daté mais qui précise en un langage déja 
bergsonien avant la lettre, un passage de la thése De l’Habitude: 
“Que les contraires coincident, dit un homme de grande ex- 
périence, le Cardinal de Retz, cela parait galimatias. Mais 
j'ai remarqué des choses de cette sorte dans toute espéce 
d’affaires.—I] est vrai, seulement, comme |’a dit un philosophe 
moderne, M. Secrétan, que dans ces coincidences de deux, |’un 
des deux a le dessus. C’est que l’un des deux est comme une 


182 De ’Hab., p. 43. 

180 By., Or., p. 286. 188 Cf. Ev., Or., p. 151, 162. 

181 Energie Spirituelle, p. 21. 184 Cf. cependent de l’Hab., p. 47. 
185 By., Or., p. 192. Perception du Changement, p. 11. 
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image renversée de l'autre, l’inférieur est comme une anamor- 
phose symétrique ou renversement du supérieur. Tel est le corps 
relatwwement a l’esprit; tel est, comme le remarque si souvent 
Aristote, l’ordre chronologique relativement au logique.” **° 
“ C’est donc ie développement en sens inverse de la passion et 
de l’action qui remplit la sphére de la conscience; la conscience, 
la science méme, est dans l’action et se développe avec elle; 
mais l’action dans le mouvement, en contraste avec la passion. 
Au pole supérieur de l’absolue activité comme au péle inférieur 
de la passivité absolue, la conscience, ou du moins la conscience 
distincte, n’est plus possible.” *** N’est-ce point l’ébauche in- 
forme, mais toutefois reconnaissable, de la fameuse distinction 
bergsonienne entre “la spiritualité” d’une part et “la ma- 
térialité”’ de l’autre, considérées comme “ deux processus de 
direction opposée ”?*** Quelle que soit la valeur de ces rap- 
prochements, il reste que, pour Ravaisson comme pour Bergson, 
la vie est essentiellement créatrice d’une spiritualité de plus 


en plus parfaite, coextensive 4 un déploiement de plus en plus 
vaste de liberté, qui n’atteint son apogée que chez l’homme: 
“Tl semble que la nature, ou plus précisément l’Ame universelle, 
a chaque parturition, au moins aux degrés les plus élevés de 
Vanimalité, fasse pour atteindre son dernier but (l’homme) un 
effort supérieur au résultat qu’elle peut atteindre pour re- 


7189 ~=Ecoutons encore ce texte 


nouveler ensuite ses tentatives. 
si suggestif malgré son expression un peu désuéte: “ Mais si 
la vie tend 4 atteindre autant qu’il est possible a la perfection, 
c’est grace 4 la perfection méme. Le choc, le frottement peuvent 
expliquer comment 4 la longue, des angles et des arétes s’émous- 
sant, il en résulterait partout plus de douceur, mais ne peu- 
vent expliquer un progrés purement esthétique. Un tel progrés, 


lié d’ailleurs & un accroissement d’instabilité, autrement dit 


18° Test., D., p. 156. 188 By., Or., p. 219. 
48 De VHab., p. 28. 189 Test., p. 15. 


a 
e 
é 
t 
e 
t 
e 
t 


142 Marcel De Corte 


de liberté, ne peut avoir pour cause qu’une perfection pré- 
existante.”’ **° 

Les résultats auxquels novs sommes parvenu ne pourront pas 
sembler gréles aux esprits qui s’attachent 4 reconnaitre dans 
le développement de la philosophie, avant les matériaux d’un 
systéme, le plan d’ensemble qui les constitua et qui est lui-méme 
influencé par la tonalité propre, incessible, (la tournure d’esprit 
si on veut) de l’intelligence du pkilosophe. Mais avant de 
passer aux conclusions générales de notre enquéte, il importe 
de noter les points de rencontre de Ravaisson et de Bergson 
en morale. Le texte le plus important qui nous est donné est 
un raccourci de |’éthique bergsonienne qui cléture un des chapi- 
tres de Energie Spirituelle,** 
tantot assourdi, tantdt net, l’écho des méditations de Ravaisson. 
“ Chez homme seulement, chez les meilleurs d’entre nous sur- 


et dont chaque phrase recueille, 


tout, le mouvement vital se poursuit sans obstacle, langant 4 
travers cette euvre d’art qu’est le corps humain, et qu’il a créée 
au passage, le courant indéfiniment créateur de la vie morale. 
L’homme, appelé sans cesse 4 s’appuyer sur la totalité de son 
passé pour peser d’autant plus puissamment sur l’avenir, est 
celui dont l’action, intense elle-méme, est capable d’intensifier 
aussi l’action des autres hommes, et d’allumer, généreuse, des 
foyers de générosité. Les grands hommes de bien, et plus 
particuliérement ceux dont |’héroisme inventif et simple a frayé 
a la vertu des voies nouvelles, sont révélateurs de vérité méta- 
physique. Ils ont beau étre au point culminant de |’évolution, 
ils sont le plus prés des origines et rendent. sensible 4 nos yeux 
Vimpulsion qui vient du fond. Considérons-les attentivement, 
tachons d’éprouver sympathiquement ce qu’ils éprouvent, si nous 
voulons pénétrer par un acte d’intuition jusqu’au principe méme 
de la vie. Pour percer le mystére des profondeurs il faut par- 
fois viser les cimes. Le feu qui est au centre de la terre 


14° Test., D., p. 77. 141 
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n’apparait qu’au sommet des volcans.” Voici quelques textes 
qui serviront de points de repére: “il est permis de conclure 
qu’une époque s’approche ou les esprits encore si divisés recon- 
naitront que leurs dissentiments s’expliquent par les aspects 
différents des choses, selon les points de vue d’ow on les con- 
sidére, l’entendement, déja plus philosophe que les sens, ne les 
envisageant guére, cependant, avec l’aide de l’imagination, que 
par des dehors, tandis que l’intelligence intuitive, cherchant a 
les atteindre en leur intérieur, arrive dans la conscience sinon 
jusqua ce Saint des saints ou habite la divinité, au moins 
jusqu'a un seul d’ou s’entrevott la mystérieuse profondeur ”’.** 
“ D’une métaphysique que résume l’idée d’un premier et unt- 
versel principe qui donne jusqu’a se donner lui-méme, une 
morale doit sortir qui en soit l’application 4 la conduite de la 
vie. ... Le devoir est de ressembler 4 Dieu, notre modéle 
comme notre auteur, et si Dieu est ce qui se donne, de nous 
donner. La lot supréme tient alors dans un mot... géné- 


rosité. ... Le généreux est porté a l’amitié. Aimer est le 
propre des grandes ames, et l’amour, ou l’amitié, fait qu’on tient 
plus compte de ce qu’on aime que de soi.” *** “ La vraie méta- 
physique n’est pas le priviléges des doctes: elle est aussi le 


partage des moins instruits.” *** 


“La grandeur d’ames était 
le propre des héros.... Ils avaient conscience d’une force 
en eux qui les mettait en état de s’élever au-dessus des circon- 
stances, qui les disposait 4 se porter au secours des faibles.” **° 
“Pour ces hommes d’élite ou de race, (pour ces héros et ces) 
généreux, chacun a une ame dont c’est le caractére d’étre sym- 
pathique 4 toutes les autres et qui existe en elles autant si ce 
n’est méme plus qu’en soi-méme.” *** Rechercher indépendam- 
ment de l’intelligence abstraite et en recourant simplement aux 


intuitions du ceur, c’est, “en s’adressant, comme A la source 


42 Mét., et Mor., p. 21. 145 Test., p. 2. 
&. 
“6p, 22. 
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de la vérité profonde, 4 la conscience, s’avancer dans la voie 
qu’avait ouverte l’antique héroisme”.*** “En l’art de la vie 
la contagion de l’exemple sera plus puissante qu’en tout autre, 
s’exergant au plus profond de l’étre, d’ame 4 ame, de volonté 
a volonté, et la volonté ayant sa racine la plus intime dans ce 
qui a en nous le plus de force et d’efficace, 4 savoir l’amour.” *** 
“Le simple, L’Un, e’est Dieu. Se simplifier, c’étatt pour l’ame 
retourner au premier et supréme principe, rentrer en lu”’,**° 
nous dit Ravaisson, reprenant 4 son compte un mot de Plotin. 
“La philosophie héroique ne construit pas le monde avec des 
unités mathématiques et logiques et finalement des abstractions 
détachées des réalités de l’Entendement,*™ elle atteint, par le 
ceur la vive réalité vivante, 4me mouvante, esprit de feu et 
de lumiére.*** Le fond méme de la réalité non point réfléchi 
par le “ science qui calcule ”, mais obtenu et vécu dans |’absolue 
immédiateté du sujet et de l’objet, c’est “Vamour” qui nous 
le livre, dans “’infaillible quoiqu’obscure conscience ”**? du 
ceur. La métaphysique n’atteint donc son point culminant que 
dans une vie morale intensément dilatée. 

Mais plus qu’un rapprochement ou un heurt de textes, peut- 
étre aprés tout illusoire, c’est l’accent secret qui les parcourt, 
le mouvement de pensée dont la vigeur persuasive s’étale sous 
nos yeux, qui nous intéresse. Les historiens de la philosophie 
s’accordent 4 voir dans le ravaissonisme une métaphysiaue du 
primat exclusif de la finalité. L’idée du retour 4 Dieu cloturant 
le grand cycle de l’activité cosmique a véritablement obsédé 
Ravaisson.*** N’ayant jamais eu, comme Bergson d’ailleurs, 


st Pp, 7. 148 Test., D., p. 99. 16° Test., p. 27. 

15° Ne faut-il pas lire: par? Cf., par le ceur qui suit. Sinon, Hntende- 
ment signifie ici conscience universelle. 

151 Test., p. 31. 

182 Philosophie contemporaine. Fragments de Philosophie par M. Hamil- 
ton, article publié par Ravaisson dans la Revue des Deuw Mondes, 1840, 
p. 426. 

188 Test., p. 31. 
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une conception pure, équilibrée de la puissance et de l’acte qui 
partagent toutes choses et pourtant se complétent, il n’a jamais 
pu concevoir dans leur dure clarté métaphysique, les rapports 
de cause a effet. L’effet lui est toujours apparu comme une 
diminution, un affaiblissement de la cause.** Que l’effet soit 
réellement distinct de la cause puisque dépendant réellement 
d’elle quant 4 la totalité son étre, il ne pouvait se le formuler 
parce qu'il se représentait toutes choses sous la catégorie du 
dynamisme et de l’action, la puissance n’étant pour lui que 
Vinchoation de l’acte et l’acte lui-méme se trouvant congu comme 
progrés vital. “Ce dont la conscience témoigne effectivement, 
e’est que dans notre effort nous nous transportons, nous nous 
transfusons nous-mémes en ce que nous mouvons et y devenons 
dans sa multiplicité, sans cesser d’étre nous, ce qu’il devient; 
mystére, sans doute, de décomposition et recomposition qui défie 
Yentendement et l’imagination, mais que révéle et certifie l’ex- 
périence; mystére que reproduit dans la nature, en une image 


4 la fois ressemblante et dissemblable, toute génération. C’est 
done par un don de soi, c’est par cet abaissement qui est le voeu 
intime des ames généreuses, que s’opére l’action motrice. .. . 
Et c’est 14 le modéle auquel nous assimilons toute production 


dans la nature, et d’abord toute génération.”*** La création 


est done envisagée par Ravaisson comme un processus émanatif 
ou le monde sortirait de la substance divine par voie de division: 
“Tl semble donc qu’on ne saurait comprendre l’origine d’une 
existence inférieure 4 l’existence absolue, sinon comme le ré- 
sultat d’une détermination volontaire, par laquelle cette haute 
existence” “d’elle méme modére, amortit, éteint, pour ainsi dire, 
quelque chose de sa toute puissante activité. ... De ce qu’il 
a annulé en quelque sorte et anéanti de la plénitude infinie de 
son étre (se ipsum exinanivit) Dieu a tiré, par une sorte de 


154 Cf., Mét. et Mor., p. 13. 
155 Test. (D), p. 124. Ce texte est destiné & éclairer le passage précédent 
qui parle de la Création. 
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réveil et de résurrection, tout ce qui existe.” L’expression 
métaphorique mise 4 part, la conception bergsonienne de la 
création lui est identique: de part et d’autre, il s’agit d’une 
continuité sans hiatus entre Dieu et l’univers créé: “ si, partout, 
c'est la méme espéce d’actions qui s’accomplit, soit qu'elle se 
défasse soit qu'elle tente de se refaire, j’exprime simplement 
cette similitude probable quand je parle d’un centre d’ow les 
mondes jailliraient comme les fusées d’un immense bouquet, — 
pourvu toutefots que je ne donne pas ce centre pour une chose, 


mais comme une continuité de jaillissement. . . . La création, 
ainsi congue, n’est pas un mystére; nous l’expérimentons en 
nous dés que nous agissons librement. . . . Que l’action gros- 


sisse en avangant, qu’elle crée au fur et 4 mesure de son progrés, 
c'est ce que chacun de nous constate quand il se regarde agir. 
Les choses se constituent par la coupe instantanée que l’entende- 
ment pratique, a un moment donné, dans un flux de ce genre, 
et ce qui est mystérieux quand on compare entre elles les coupes 
devient clair quand on se reporte au flux”.*** Or il est trop 
clair qu’une telle fagon d’envisager les choses conduit directe- 
ment au panthéisme, sans pouvoir nous indiquer quoi que ce 
soit sur la nature de Dieu. Le penseur qui adhére 4 pareille 
doctrine sera donc tenté 4 négliger, autant que possible, la 
causalité efficiente de Dieu, pour faire porter l’essentiel de la 
discussion sur sa causalité finale. La, en effet, le danger de 
panthéisme s’avére moins imminent, en méme temps que la 
possibilité de pénétrer plus avant dans la nature divine aug- 
mente. Dieu étant congcu comme le meilleur, le point de retour 
de toutes choses, il n’y aura plus qu’a analyser cet élan du créé 
vers ce qui le dépasse et auquel il aspire pour s’imaginer que 
le spectre du panthéisme est définitivement conjuré. D’autre 
part, ce panthéisme, inconscient et latent, engendre chez le 
penseur la conviction, inconsciente et latente elle aussi, de 
Vintime parenté entre la créature et le Créateur; il conduit 


18° Rapp., p. 263. 187 By., Or., pp. 270-271. 


Les Origines Ravaissoniennes du Bergsonisme 147 


a croire qu’on parvient 4 la Divinité par un approfondissement 
de soi. O’est done sur le modéle des perfections humaines 
indéfiniment distendues qu’on se figurera la substance divine. 
Or comme d’autre part, en vertu de ce méme panthéisme virtuel 
qui gouverne secrétement les démarches de la pensée, la con- 
naissance est considérée non pas comme une adéquation de 
Vobjet au sujet, mais comme une inviscération du sujet dans 
Vobjet, ainsi que l’exige le principe de la continuité et de 
Vémanation (Dieu se trouvant 4 titre dilué, si l’on peut dire, 
dans les choses), la métaphysique sera calquée sur le patron 
de la connaissance pratique ou ces conditions sont précisément 
réalisées. La finalité étant dominante en morale, la conviction 
que l’univers doit étre scruté swb specie finalitatis en sera ren- 
forcée. D’oti cette conséquence qu’il est nécessaire “ d’asseoir 
la connaissance spéculative sur la conscience pratique, la théorie 
sur la puissance active qui est notre essence méme; les grandes 
pensées viennent du ceur, c’est la devise de cette philosophie. 


Et le fond du ceur, c’est . . . l'amour dont la source éternelle 
est Dieu. La volonté est l’expression de la personne humaine; 
Yamour en est le sens”’.*** C’est l’attitude méme de Bergson 


quand il déclare 4 Hoffding que “le probléme de Dieu” est 


“inséparable des problémes moraux”** et quand il fonde, 


dans Les deux sources de la Morale et de la Religion, la con- 
naissance que nous avons de Dieu sur |’étude du mysticisme, 
sur “cet amour mystique ”’, qui est “ d’essence métaphysique 
encore plus que morale”’.*® “ Le mysticisme 4. . . état pur, 
dégagé des visions, des allégories, des formules théologiques 
par lesquelles il s’exprime” est “un auxiliaire puissant de la 


9) 161 


recherche philosophique Bergson condense ici en une 

158 Lettre de Ravaisson & H. Poviet, inédite, publiée par Dopp. op. cit., 
p. 248. 

16° Lettre de Bergson & H. Héffding, dans Hoéffding, la Philosophie de 
Bergson, p. 159. 

16° Les Deux Sources, p. 251. 

161 Tbid., p. 268. 
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formule ce qui fut, de la part de Ravaisson, l’objet d’une médita- 
tion passionnée. Ses recherches sur les héros, Hercule, Thésée, 
Achille, sur les dieux grecs et romains, sur les initiations et les 
mystéres, sur le culte des morts, sur les Evangiles, sur les 
théologies du Haut Moyen-Age, si ténues qu’elles paraissent, 
sont cependant révélatrices d’une tendance qui se fera netie- 
ment jour et se précisera en doctrine achevée dans les deux 
chapitres des Deux Sources: la Religion statique et la Religion 
dynamique. Quoi de plus symptomatique, de plus précurseur 
que ce texte qui trace, longtemps 4 l’avance, le plan architectural 
de la morale bergsonienne: “ La moralité, telle que la main- 
tiennent les lois, ne consiste pas tout entiére, comme semble 
dire leur texte, 4 commencer par neuf sur dix des commande- 
ments bibliques, 4 ne pas nuire au prochain, 4 ne pas le 
dépouiller de ce qui lui appartient; il reste aprés cela 4 se 
servir et de ce qu’on a et de ce qu’on est soi-méme. OC’est 
la Morale des héros sauveurs, avant le Sauveur, morale de 
générosité, morale qui n’est pas toute dans l’abstinence, mais 
qui est don et grace, liberalité et magnanimité.” ** La philoso- 
phie ne s’élargit plus seulement ici en vie spirituelle, elle tend 
a posséder, pour la faire rayonner, une valeur religieuse. Rien 
de plus conforme 4 la pensée de Ravaisson que cette idée que 
“si Vintuition adossée 4 la science est susceptible d’étre pro- 
longée, ce ne peut étre que par l’intuition mystique ”.* Seule, 
cette connaissance du troisiéme genre peut nous faire saisir, 
par une vivante étreinte, la finalité de l’univers et de homme, 
connaissance débarrassée des éléments dogmatiques superféta- 
toires qui la masquent. Telle est bien la tache que s’assigne 
Ravaisson dés le 13 novembre 1842 dans une lettre 4 son ancien 
maitre Hector Poiret: “ dans ces idées dont il est aussi difficile 
d’établir la certitude que de méconnaitre la réalité, et ow la 
poésie seule semble pouvoir s’aventurer, la philosophie parvien- 


163 Test., p. 28. 168 Les Deuw Sources, p. 275. 
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drait 4 s’établir—Ce fonds de poésie, c’est aussi la Religion 
(entendons l’expérience mystique), dont il faut bien que la 
philosophie prenne aujourd’hui pour elle la substance, |’esprit, 
pour le sauver du naufrage de la Lettre”.** O’est pourquoi 
Vintuition bergsonienne, comme la connaissance immédiate de 
Ravaisson, aura un caractére volontariste accusé. Récusant tous 
deux la Grace des théologiens, ou tout au moins |’ignorant, 
Videntification de lame avec l’univers et avec Dieu, jaillira 
“de la torsion du vouloir sur lui-méme”,** “de la pensée 
contenant avec l’intelligence la volonté 

Selon M. Thibaudet, “il semble que Ravaisson ait com- 
muniqué 4 la philosophie de M. Bergson, par sa personne autant 
que par sa pensée, une sorte de schéme dynamique indéfinissable 
et insaissisable ”.**" Si nos esquisses précédentes sont exactes, 
s’il y a la quelque chose de plus qu’une simple habileté de sco- 
liaste manceuvrant et gauchissant les textes d’aprés une idée 
précongue, il semble au contraire que la philosophie de Bergson, 
ses analyses scientifiques minutieuses mises 4 part et peut-étre 
aussi son pragmatisme, procéde tout entiére, quant 4 ses in- 
tuitions les plus importantes, des méditations de ce doux penseur 
que fut Ravaisson. Nous connaissons mal, il est vrai, les 
rapports personnels qu’eurent Ravaisson et Bergson. Pour étre 
exact, nous n’en connaissons rien. Nul plus que Ravaisson, 
sinon Bergson lui-méme, n’eut plus la pudeur de cacher aux 
curiosités indiscrétes la vie intime de ses pensées 14 ov elles 
sont encore imprégnées de notre personnalité profonde, de notre 
fagon individuelle de réagir devant les grandes questions qui 
sollicitent la réponse de l’esprit. Ces socratiques n’ont pas écrit 
leur journal et essence de leurs réflexions s’est immédiatement 
coulée, ainsi qu’il sied, dans le moule de l’universel. Aussi 
est-ce délibérément que nous avons négligé dans cet essai les 


1** Dopp., op. cit., p. 298. 
185 By., or., p. 272. Cf., Les Deuw Sources, p. 246-247. 
166 Mét., et Mor., p. 15. 167 Le Bergsonisme, t. I, p. 222. 
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questions de chronologie. Nous savons que Ravaisson et Bergson 
se sont connus, se sont parlé, nous savons que leur carriére 
philosophique coincide partiellement, que Ravaisson a pu lire 
l’Essai sur les données immédiates de la conscience (1889), 
Matiére et Mémoire (1897) et en étre influencé. Mais en vérité 
ces dates nous importaient peu. I] nous suffisait de constater 
une parenté spirituelle indéniable pour guider notre recherche 
et l’affermir dans sa voie. D’ailleurs certaines déclarations de 
Bergson, d’allure générale cependant, prennent un sens concret, 
chargé d’humain, d’individuel, lorsqu’on les lit dans la per- 
spective de notre étude. Ne déclarait-il pas récemment 4 
Jacques Chevalier, 4 propos d’une réédition de sa Notice aca- 
démique sur Ravaisson, que voir Ravaisson a travers ses propres 
écrits, était “la seule maniére de clarifier le sujet, en le pro- 
longeant ”?** Aveu lourd de sens et dont notre travail n’est 
que le rugueux, le sec commentaire. Allons plus loin encore. 
N’est-il pas possible de saisir une sorte de témoignage étouffé, 
applicable par transposition au cas qui nous occupe, dans cette 
phrase de la Notice: “ Encore ne faudrait-il pas s’exagérer 
Vinfluence de Schelling (on sait cependant aujourd’hui, grace 
au beau travail de M. Dopp, combien elle fut profonde). Peut- 
étre y eut-il moins influence qu’affinité naturelle, communauté 
d’inspiration, et si l’on peut parler ainsi, accord préétabli entre 
deux esprits qui planaient haut l’un et l’autre et se rencon- 
traient sur certains sommets.”** Et cette autre encore oi il 
nous semble discerner un aveu de l’amitié spirituelle qu’avait 
le disciple pour le maitre: “Tl arrive que des hommes su- 
périeurs se découvrent de mieux en mieux eux-mémes 4 mesure 
qu’ils pénétrent plus avant dans l’intimité d’un maitre préféré. 


Comme les grains éparpillés de la limaille de fer, sous l’influence 
du barreau aimanté, s’orientent vers les péles et se disposent 


168 Avant-propos de J. Chevalier 4 l’édition Devivaise du Testament. 

18° H. Bergson, “ Notice sur la vie et les oeuvres de M. Félix Ravaisson- 
Mollien,” dans Séances et travaux de lV Académie des Sciences Morales et 
politiques, 64e année, tome 61, p. 682. 
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en courbes harmonieuses, ainsi, 4 l’appel du génie qu’elle aime, 
les virtualités qui sommeillaient ¢a et 14 dans une ame s’éveil- 
lent, se rejoignent, se concertent en vue d’une action commune. 
Or, c’est par cette concentration de toutes les puissances de 
Yesprit et du ceur sur un point unique que se constitue une 
personnalité.” *"° Une telle délicatesse, un tel fini dans l’analyse 
ne parait pas une simple construction abstraite: sa force de 
séduction qui nous entraine ne peut avoir son origine que dans 
une expérience concréte, diiment éprouvée des matériaux sur 
lesquels elle s’appuie. La lecture de Ravaisson a été pour 
Bergson J’étincelle qui alluma le foyer de sa philosophie, 
Yémotion, bouleversante peut-étre, qui prit sa pensée jusqu’en 
ses fondements et la marqua de fagon indélébile. O’est sans 
doute sa trace que nous devinons dans une comparaison dont 
la signification se précise au contact de nos rapprochements: 
“le Rapport exerca sur notre philosophie universitaire (une) 
influence dont on ne peut ni déterminer les limites précises, 
ni mesurer la profondeur, ni méme décrire exactement la nature, 
pas plus qu’on ne saurait rendre Vinexprimable coloration que 
répand parfois sur toute une vie d’homme un grand enthousiasme 
de la premiére jeunesse ”.*™ 
tique accent ne posséde-t-elle pas, maintenant que nous percons 
en cet hommage secret comme une lointaine aubade de recon- 
naissance! “La langue que parle (une ame comme celle de 
Ravaisson), quand elle emprunte la voix de la philosophie, n’est 
pas comprise de méme par tout le monde. Les uns la jugent 
vague, et elle l’est dans ce qu’elle exprime. Les autres la sentent 
précise, parce qu’ils éprouvent tout ce qu'elle suggére. A beau- 
coup d’oreilles elle n’apporte que l’écho d’un passé disparu; 
mais d'autres y entendent, déja comme dans un réve, le chant 
joyeux de l’avenir.” *** Serait-ce 1a le songe de Bergson ? 


Banale en elle méme, quel pathé- 


de Lidge. Marcet Dr Corte. 


170 Thid, 17 Tbid., p. 694. 178 Tbid., p. 708. 
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BERKELEY’S CONCEPTION OF GOD FROM THE 
STANDPOINT OF PERCEPTION AND 
CAUSATION 


N Berkeley’s philosophy real things are “the ideas im- 
printed on the senses by the author of nature.” Real things 
are distinguished from images or “ creatures of the mind” by 


being a) stronger, b) more orderly, c) more coherent in their 


succession and d) less dependent on the spirit (will) of the sub- 
ject perceiving them.’ Berkeley also calls real things, the 


“ideas of sense” setting these in opposition to “ ideas of the 


imagination,” and claiming for them a greater liveliness, dis- 
tinctness and steadiness, indicative of the source whence they 
emanate; this source is God’s will which does not work at ran- 
dom or incoherently as human wills do. (No. 30, p. 127) 
Now this stability and coherence give us what are commonly 
called the laws of nature. These are nothing more than “ the 
set rules or established methods, in which the mind we depend 
on excites in us the ideas of sense or reality.” (No. 30, p. 127) 
A knowledge of these laws is necessary primarily for the con- 
duct of our worldly affairs; they guide us in our particular life. 
The laws of nature are not really causes, not even secondary 
causes, but only signs and indications for the better ordering of 
our practical, cultural and religious well-being. Hence “ the 
connection between our ideas does not imply the relation of 
cause and effect, but only the mark or sign with the thing signi- 
fied.” (No. 65, p. 145, No. 66, p. 146) Secondary causes, in 
the strict sense of the word, are superflous; God is sufficient to 
explain all phenomena—-still less is there need for matter. (No. 
72, p. 149) Nature by itself is therefore, really no cause at 
all. (No. 150, p. 191) 


1 Principles of Human Knowledge, No. 33, p. 128. All citations are from 
Berkeley’s Principles of Human Knowledge—the page refers to the Every- 
man Edition of E. P. Hutton & Co., New York, 1926. 
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The underlying and fundamental ground of Berkeley’s phil- 
osophy is his conception of substance. It is repugnant, he says, 
that ideas and sensations should subsist by themselves; they are 
dependent for their existence on a substance. (No. 16, p. 189) 
Material substance has been thoroughly refuted—hence it re- 
mains that Berkeley’s substance must be spiritual in its char- 
acter, a mind. A material substance or support for sensible 
qualities is in Berkeley’s estimation a flat contradiction. (No. 
76, p. 151) 

Substance is, therefore, a support or subject of powers; essen- 
tially it is spirit. In its very nature it must be one, simple, 
undivided, active being. The powers which substance supports 
are two, understanding and will. Hence substance, though 
simple and undivided, has two aspects: as perceiving ideas it 
is understanding; as producing ideas, it is will. The powers 
(i. e. understanding and will) are distinct from the substance 
in which they inhere and also from each other. Substance 
being an active principle, cannot be represented; we have no 
idea of it because ideas are essentially passive and inert and 
cannot, therefore, represent an active principle of motion and 
change. It can be perceived only in its effects or as Berkeley 
puts it, we can have some “notion” of spirit, hence of sub- 
stance. (No. 27, p. 126) 

For Berkeley, evidently, God will be a substance, for only 
substances can be a cause and God is essentially a cause. (No. 
26, p. 125-6) Moreover, God is substance under both aspects, 
as understanding He is the universal perceiver and as will, He 
is efficient cause or producer. 

Material substance, which Berkeley takes in the philosophical 
sense, apparently with the same meaning as Aristotle’s prime 
matter, has no place in his philosophy. (No. 68, p. 147, No. 69, 
p. 148, No. 72, p. 149) Corporeal substance, he says, is the 
refuge and support of atheism (No. 92, p. 159); its expulsion 
from nature is a good riddance. (No. 96, p. 161) 
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The nature of Berkeley’s ideas demands a principle outside 
of themselves for their very existence. All “things” i.e. our 
sensations and ideas are “ visibly inactive” (No. 25, p. 125) 
“there is nothing in them but what is perceived,” nothing of 
power or agency is included in their essence; their existence 
consists merely in being perceived. “A little attention,” 
Berkeley says, “ will discover to us that the very being of an 
idea implies passiveness and inertness in it, insomuch that it 
is impossible for an idea to do anything, or, strictly speaking, 
to be the cause of anything; neither can it be the resemblance 
or pattern of any active being. . . .” (No. 25, p. 125) The 
nature of ideas, therefore, furnishes what might be called the 
negative ground for a spiritual principle of some kind which 
can account for the existence of these ideas. The human mind 
is, indeed, a spiritual principle but it is not wide enough either 
in its perception or in its causation, to account for the entire 
world of Berkeley’s reality. 

Berkeley’s argument starts with a fact of experience: there 
are ideas which are not dependent on the human mind; these 
things continue whether my mind perceives them or not; but 
their very existence consists in being perceived—therefore there 
must be a Perceiver on whom they depend for their first per- 
ception and for their continued preservation. Thus Berkeley’s 
doctrine on the nature of ideas requires a continued perception 
which in no wise differs from the teaching of the Schoolmen on 
creation and providence. (No. 46, p. 135) His argument for 
the existence of God from perception and continuity could be 
summarized briefly thus: 


(1) There is a world of realities independent of our perception. 

(2) These realities or ideas can have no existence apart from 
their being perceived—their essence is their being 
perceived. 


(3) Therefore, there must be a Perceiver whose perception 
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embraces all time and extends over all space. (No. 48, 
p- 136) As universal Perceiver God is, therefore, a 
spiritual substance and the power which operates in this 
perception and continuity is wnderstanding. 


A principle must exist to explain causation or God as Will. 
Here again Berkeley starts with a fact of experience. There 
is not only a continued succession in ideas independent of my 
mind, but also the creation of new ideas, alteration and dis- 
appearance (No. 26, p. 125); and this, too, independently of 
my will. Once more, the cause of such production and altera- 
tion cannot be found “ in any quality or idea or combination of 
ideas—it must be a substance and a spiritual substance; nor 
can it be my own will since many (and even most) productions 
and alterations are wrought independently of human agency. 
Therefore, there must be a God who is the cause of such pro- 
duction and alteration.” Man’s blindness to God, Berkeley 
says, leads him into the error of attributing power and agency 
to “ ideas ” i. e. things, and to creating secondary causes; these 
are both meaningless and superfluous. (No. 32, p. 128) The 
specific argument on which Berkeley rests his proof, for the 
existence of God as cause, is based on his distinction between 
“ideas ” (sensations of reality) and images or chimeras. The 
latter are “ faint, weak and unsteady ”; the former are “ affect- 
ing, orderly and distinct ” and must be the product of a mind 
more powerful and wise than human spirits. (No. 36, p. 130) 
This character of “ ideas” together with their independence of 
human volition gives Berkeley the ground on which he builds 
his proof. 

As cause, then, God is again a substance operating as will. 
The manner in which He cperates will form the subject of the 
next section. 

No object of sense has any power or activity included in its 
constitution. God is, therefore, the immediate efficient cause 
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of all things. (No. 53, p. 138-9) In response to the objection 
that nature has a share in the production of things, Berkeley 
distinguishes two meanings of the term “ nature.” If by nature 
is meant “ the visible series of effects or sensations imprinted 
on our minds according to certain fixed and general laws,” then 
it is plain, he avers, that nature in this sense cannot produce 
anything at all. If, on the other hand, by nature is meant some 
being distinct from God or distinct from things, then the word 
has no meaning in his philosophy and is particularly incom- 
patible, he says, with a Christian interpretation of the world. 
(No. 150, p. 191) The slow and gradual methods observed 
in the production of natural things, the physical and moral 
imperfections evident in the universe, are no sufficient objec- 
tion to the immediate operation of God. These do but instance 
God’s wisdom and goodness and serve the moral purpose of 
veiling God’s hand, to the end that He may be the object of our 
earnest search. (No. 151, p. 192) 

Thus God is the sole operative cause in the production of 
natural things. He also operates upon us in the realm of 
sensation itself. He does this by using “ visible ideas ”’ that is, 
sensations of sight as the language by which He informs us 
what “ tangible ideas ” He is about to imprint on us, provided 
we execute certain movements in the body. This relation of 
sight and touch (kinesthetic sensations really) is part of Ber- 
keley’s new theory of vision. (No. 44, p. 133-4) 

On the manner of God’s operation Berkeley appears to lay 
himself open to a serious charge. He has already conceded 
(No. 18, p. 121-2) that there is no rational connection between 
the action of bodies and our ideas. Now, he emphasizes this 
view when he says: “it is evident that in affecting other per- 
sons the will of man hath no other object than barely the mo- 
tion of the limbs of his body; but that such a motion should be 
attended by, or excite any idea in the mind of another, depends 
wholly on the will of the Creator.” (No. 147, p. 189) In other 
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words God’s will creates the connection between motion and the 
ideas excited in our minds by the will of others. That is, God, 
by his will, can create a rational connection where there is com- 
plete absence of rational ground. 

For Berkeley, “ nothing can be more evident” than the ex- 
istence of God who is, at once, the cause of all our ideas and 
sensations and, on whom, we are absolutely and entirely de- 
pendent. (No. 149, p. 190-1) God’s existence, he claims, is 
more evident than that of man, because “the effects of nature 
are infinitely more numerous and considerable than those 
ascribed to human agents.” (No. 142, p. 189) LBerkeley’s 
doctrine on this point recalls somewhat the illumination theory 
held by Origen and championed by the Augustinian line in the 
Middle Ages. God’s existence, Berkeley says, is known “ cer- 
tainly and immediately,” natural things being merely the occa- 
sion of our knowing it. But if I am not conscious of this “ pure 
and clear light ” as Berkeley calls it, how am I to recognize the 
existence of God? It is precisely on this point that Hume lays 
hold of Berkeley’s argument. 

God’s attributes, at least those which come before us most 
conspicuously, are those of goodness and wisdom. All that we 
know of God independently of revelation, is deduced from our 
observation of natural things, for here God’s will is displayed, 
for it is His will which constitutes the laws of nature. (No. 32, 
p. 128) It is in the contemplation of the regularity and order 
of natural things, the beauty, perfection and harmony of parts, 
in the laws of pleasure and pain, in the instincts and passions 
of animals, that we learn something of God’s attributes, for all 
these testify to “ the wisdom and benevolence of their Author.” 
(No. 30, p. 127) 

The reason why men are blind to the existence and attributes 
of God are various. In the first place, God “ is not marked out 
and limited to our view by any particular finite collection of 
sensible ideas, as human agents are by their size, complexion, 
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limbs and motions.” Secondly, because of the very regularity 
and uniformity with which he operates.” (No. 57, p. 140- 
1) And finally, because so-called secondary “ causes” have 
estranged man from God. (No. 66, p. 146, No. 75, p. 150-1) 
These, he says again, are the refuge of atheism and fatalism. 


(No. 93, p. 160) 
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*The same thought as St. Augustine’s, on the miracle of the loaves as 
compared with the multiplication of the seed in the harvest. 


BOOK REVIEWS 


An Introduction to Philosophy. By Daviw R. Masor. New York: 
Doubleday, Doran & Company, 1933. Pp. vii + 495. 


The purpose of this work as set forth by the author in the preface, 
is to state “simply and clearly some of the fundamental problems of 
philosophy, and to present in an elementary way the solutions of these 
problems that have been proposed by representative thinkers, past and 
present.” 

The problems stated are: Theories of Reality, Materialism, Idealism; 
The Origin and Nature of Life; The Problem of Evolution; The Prob- 
lem of Teleology; The Problem of Theism; The Problem of Evil; Ideas 
of the Soul; Immortality; The Mind-Body Problem; The Problem of 
Human Freedom; The Problems of Knowledge; Pragmatism, Instru- 
mentalism, Humanism; The Problem of Values. 

The introduction is a general survey of the field of philosophy, a sort 
of status quaestionis to various problems. The grouping of the prob- 
blems of philosophy under seven general heads has been adopted from 
E. G. Spaulding’s The New Rationalism. 

The “ Problem of Evolution” is discussed at some length in its rela- 
tions to teleology and religion. Evolution or development is said to be 
meaningless except in relation to a goal or end toward which there is 
progress. Hence a philosophy of evolution must necessarily be teleolo- 
gical. It seems to follow, it is claimed, that “the existence of a purpose 
0: goal implies the existence of a Purposer, and that the Purposer or 
God is the condition or ground of the developmental process” (p. 126). 

In the “ Problem of Theism,” the first proof given for the existence 
of God is the famous proof of Anselm. It is disposed of in the usual 
manner. The next argument, called the cosmological, the argument 
from the fact of the existence of the world, is found to be valid, and 
to conclude to the existence of an Uncaused Cause. The teleological 
argument, from the existence of design in nature, receives more atten- 
tion than the other two. This argument is found to encounter “ serious 
difficulties, and shows unmistakable weaknesses when carefully ex- 
amined. Thus it may be said that, even though its premises be granted, 
it leads only to the assertion of a supreme architect or designer or 
builder of the world, but not to the idea of an Infinite Creator” 
(p. 169). Furthermore this argument is said to sin against the logical 
principle that, the knowledge of a given effect does not, of itself war- 
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rant conclusions in regard to the character of its cause or causes. More 
space, than to the proceeding arguments, is alloted Kant’s argument 
from the moral necessity to postulate the existence of God, in order 
that those who have led a moral life might achieve the Summum Bonum. 
To say the least it does not seem that justice has been done the argu- 
ments for the existence of God. As representative philosophical ideas 
about the nature of God, those of Kant, Spinoza, Hegel, John Stuart 
Mill, William James, E. G. Spaulding, and A. 8. Pringle-Pattison, are 
cited. Spaulding favors the idea of a finite God. 

In the “ Problem of Evil,” passing reference is made to the Christian 
theory tracing evil to original sin. As solutions of the problem of 
Evil the author offers Leibnitz Theodicy, a modern version of the 
same styled “ Religious Optimism”, and the theory of evil as a moral 
discipline. 

In “ Ideas of the Soul”’ the assertion is made that “ of the Christian 
Fathers, Augustine is the first to teach that the soul is a simple, imma- 
terial or spiritual substance, entirely distinct from the body” (p. 216). 
For the origin of the soul, the only explanation offered is the biological, 
that, with the capacity to develop bodily organs, passed on from parent 
to child, in the germ-cell, there is also passed on the capacity to develop 
a soul, the soul being “ presumably latent in the germ-cell” (p. 246). 

In the “ Mind-Body Problem” many objections are brought against 
the theory of interaction and the theory of parallelism. Both are said to 
encounter “ well nigh insuperable difficulties” (p. 295). No objections 
against the theory of identity are mentioned. The author states that if 
this theory be true, and mind be an ‘ emergent ’, the mind-body problem, 
in the old meaning “ passes to the realm of the shades of imposters. 
Then the question, What is the relation of mind to brain processes, 
resembles the question, What is the relation of peach blossoms to the 
tree that bears them?” (p. 299). 

The work will be helpful to the beginner as a plain and easy intro- 
duction both to the problems listed and solutions given by some phi- 
losophers. The many examples given are well chosen. A bibliography 
follows each chapter, and there is a general bibliography at the end of 
the book. Excepting St. Thomas, who comes in for a small paragraph 
on page 80, no other Scholastic is included among the author’s repre- 
sentative thinkers. 

Martin J. MoCase. 

The Catholic University of America, 
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The Challenge of Humanism. By Louis J. A. Mercier. New York: 
Oxford University Press, 1933. Pp. vi + 283. 


The social, economic and political distress of the present age has led 
more men to question the adequacy of a naturalistic program of life. 
The aim of this essay, in the words of the author, is to bring together, 
by comparative analyses, several strands of this searching for the 
mental readjustments necessary to save the Occident, and the Orient 
as well, from further disintegration. Professor Mercier sets himself 
the task of giving an objective study of the doctrines of the late 
Irving Babbitt, Dr. Paul Elmer More, and Baron Ernest Seilliére as 
representatives of an international humanistic movement which chal- 
lenges our attention today. 

The work is not a mere translation of the author’s earlier treatise 
Le Mouvement humaniste aux Etats-Unis. In its eight chapters we 
find the latest discussions of The Renaissance of Humanism; The Chal- 
lenge of Irving Babbitt to Naturalism; The Psychology of Irving 
Babbitt; The Rational Imperialism of Ernest Seilliére and American 
Humanism: A Comparison; Neo-Scholasticism and the Tradition of 
Dualism; The Relation of Dualistic Humanism to Religion; Humanistic 
Dualism and Christianity: the Work of Paul Elmer More; Naturalism 
or Humanism? The author also provides a page reference to each 
quotation of sources. These references and additional notes are ap- 
pended to the volume, hence in no way distract the general reader. 

The introductory chapter attempts to show that our renaissance of 
humanism is truly one with the humanism of the Renaissance. The 
trend from the literae divinae to the literae hwmaniores did not rest on 
the human level but continued downward until now in our day a recall 
to humanism is deemed necessary to save us from crass naturism. 
Professor Mercier proceeds to show how “Irving Babbitt was led, 
through his studies of the literary and historical record of the eigh- 
teenth and nineteenth centuries, to question the soundness of natural- 
ism.” His long paragraphs are running paraphrases of Babbitt’s 
gleanings of the philosophy behind literature. Against the imperialistic 
decadence inherent in naturalism Babbitt pits the progress which would 
follow the reassertion of humanism, that is, the recognition that man 
is distinct though not apart from the rest of nature. 

The psychology of Irving Babbitt merits a more special attention. 
To try to summarize it sweepingly would be an injustice both to Bab- 
bitt and to the careful treatment which Professor Mercier has given it. 
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During the 1930 debate on humanism much of the comment and criti- 
cism evidenced that their authors did little more than juggle a few of 
the catch-words of humanism; but here philosophers, who are anxious 
to know the content of Babbitt’s philosophy without resorting to a 
detailed study of his literary works, will find a well documented state- 
ment of Babbittian humanism. Baron Ernest Seilliére, though differing 
from Babbitt in method and emphasis, supports the same central con- 
victions. Both challenge naturalistic merging of God, man and nature; 
both assert the dualism of man’s nature. In further consideration of 
this dualism Professor Mercier presents the Neo-Scholastic concept of 
man, then sums up the points of agreement between Scholasticism and 
the psychology of Babbitt. He has drawn up three comparative tabu- 
lations to try to make clear to us that points of difference are only 
difference in terms. We might be willing to concede this until we dis- 
cover the identification of Babbitt’s “higher will” with the Christian 
“grace”. It is true that Babbitt does say in several instances that the 
two doctrines have been associated ; it is also true that, in his later days, 
he did lean toward supernaturalism; but it is hard to find that he 
ever identified the two, even apart from theological implications; it is 
hard to see how to do so would be in consonance with his professed 
interpretation of behavior on a purely humanistic level. Perhaps here 
Professor Mercier has stretched both Scholasticism and humanism to 
meet in this point of coincidence; perhaps, though, this essay presents 
Babbitt’s last word on his great subject of emphasis, since, Professor 
Mercier te]'s us, Babbitt assured the author that his humanism was 
faithfully represented in this presentation. 

Professor Mercier explains the relations of dualistic humanism to 
religion in a negative fashion. He rejects Norman Foerster’s explana- 
tion of this relation as untrue to Babbitt’s pure critical spirit; he would 
have us believe that Dr. Fulton Sheen’s critical estimate shows a grave 
misunderstanding of Babbitt’s positivism. To prove the latter point 
he ventures into a discussion of Christian grace which leaves us uncon- 
vinced that his conclusions would be those of Mr. Babbitt. However, 
this is a theological discussion and is not in place in a philosophical 
review. Yet we must note that it is precisely on this point that Bab- 
bitt’s otherwise closest allies, Paul Elmer More and T. S. Eliot, have 
noted the untenableness of his position. 

After showing how Paul Elmer More found his way through Pla- 
tonism to Christianity and praising him for his “ masterly study of the 
Christian faith in the light of a dualistic philosophy”, Professor Mercier 
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convincingly shows (p. 246) that More’s position is finally just as 
untenable as that of Babbitt. Yet, in the last chapter, the good points 
of all the systems discussed are reviewed and placed in opposition to 
the tenets of naturalism so as to force the reader to make his choice 
between naturalism and humanism. 


Sister Mary VINCENT. 
The Catholic University of America, 


The Orient in American Transcendentalism. By ARTHUR CHRISTY. 
New York: Columbia University Press, 1932. Pp. xvi + 382. 


The Transcendental Movement in American philosophy has received 
much attention in recent years. The centenary of the death of Hegel 
revived interest in the relation between Emerson and Carlisle, and be- 
tween other American and German philosophic thought. In the present 
volume Arthur Christy has undertaken to trace out other influences 
which affected the work of him who has been styled the leading 
American philosopher; but the attention of Christy is directed not only 
to Emerson but also to all those who have fallen under the spell of 
Oriental thought. 

In England, and perhaps also in America, the attention of scholars 
was attracted eastward in the first place by the discovery of the Avesta- 
Zend. This work formed the subject of the table talk of English society 
in the late eighteenth and early nineteenth centuries. The longest poem 
of the famous Irish poet, Thomas Moore, called “ Lalla-Rookh” or the 
“Fire Worshippers” was produced as a result of this interest. The 
discovery of the Rosetta Stone and its decipherment by Champollion 
intensified the rising interest in antiquity. The ground was thus pre- 
pared for the translation of the Sacred Books of the East which was 
done by Max Muller. It so happened that through the acquaintance 
which Emerson had with Thomas Carlisle and the visits which Emerson 
made to the home of Carlisle in England that about the same time as 
these translations appear Emerson introduced German Transcenden- 
talism to the American public. From that time forward has appeared, 
here and there in American philosophy, a tinge of the Oriental. Mr. 
Christy has gathered together in this volume whatever traces can be 
found of Orientalism, especially in Emerson, Thoreau, and Aleott. 
His work, however, is not a mere listing of coincident opinions; he 
has tried as well by delving into the literature and the libraries of 
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his chosen authors to discover what were the particular works on which 
they drew, and the particular influences by which they were affected. 

In his Introduction he has found Orientalism not only in Emerson, 
Thoreau, and Alcott, but also among the Mohammedans in the writings 
of Cholmondeley of Colebrooke and also among the Neo-Platonists such 
as Plotinus and Porphyry; thus he says (p. 57): 


In Porphyry, the most distinguished disciple of Plotinus, the Indian 
influence can be proved directly, for he made use of the treatise of Bar- 
desanes, from which he copies an important passage concerning the Brah- 
mans. Bardesanes in turn had acquired his information about India from 
the Indian ambassadors at the court of the Emperor Antonius Pius, 


Following Professor Urquhart he finds that Spinoza and Fichte were 
not only akin to the Hindus but that one might almost speak of the 
rebirth of the Indian philosophical speculation in a German personality. 
There is as much Nihilism in Spinoza and in Fichte as in the Vedanta. 
The subsequent portion of the book brings forth solid efforts on which 
the case for Oriental influence upon American Transcendental phi- 
losophers is rested. 

Hegel’s philosophy of the Absolute underwent a transformation as it 
traveled westward. Emerson met it before it had crossed the Atlantic 
Ocean and, in a very true sense, it was he who carried it across. The 
puritan mind to which Emerson was native set Transcendentalism in a 
sterner role. To the normal austerity of puritan thought, Emerson 
added a darker hue saying “I deny personality to God, because it is too 
little, not too much.” The point is that he denied personality to God. 
This concept, however, was not the God of Hegel, but rather a concept, 
difficult indeed for a Calvinistic land of a divinity, absolute, governed 
by law, impersonal, yet true, central and unifying (p. 82). ‘“ Emerson’s 
doctrine of polarity is but the attempt of a Massachusetts man to state 
the law by which Brahma governs itself.” It is more than a soul, it is 
an Over-Soul. Is it illusion? Emerson saw light and flowers and 
shadows and solid rock: but he saw also that the light glanced, the 
flower unfolded and the shadow passed. The shadow was illusion, but 
somewhere the real must be. He sought for this universal fact, be it 
God or Over-Soul, or Brahma. 

Emerson was ready to accept the doctrine of the transmigration of 
souls. The materialistic view that the soul either had no existence or 
disappeared at death had no appeal for him; he believed in the eter- 
nality of the soul; he was not ready to admit that God creates a new 
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soul every time a new human soul begins. In his later years his belief 
in personal immortality became less and less. He seemed to feel a 
relationship between himself and every living thing. As a background 
to this belief he assimilated the notion of an Over-Soul in which there 
was no death. Mr. Christy like other students of Emerson finds in the 
poem “Brahma” an enigma. It puzzled Oliver Wendell Holmes and 
was studied by William T. Harris, David Lee Maulsby and practically 
every student of Emerson philosophy. Its source is Oriental; lines and 
phrases can be identified with passages in the Vedas. The problem 
remains whether or not Emerson’s pantheism was metaphorical like 
Tennyson’s That Emerson accepted the Vedanta system in its entirety 
is denied by Christy. Of much of it he is ignorant. That his thought 
was related to Oriental concepts is as much a reflection of his person- 
ality as it is of his philosophy. 

In giving his account of Thoreau and Aleott, Mr. Christy studies the 
application which they made of their Orientalism to their individual 
conduct of life. Thoreau turned ascetic. He sought to become a 
western yogi, and even punished himself; hence his asceticism which is 
examined in this book. Alcott, on the other hand, was a propagandist. 
He conceived the notion of a vast library of mankind; his selection was 
made from the founders of religions and mystic philosophies, among 
whom he classed the founder of the Christian religion. He devoted 
considerable energy to the spread of Edwin Arnold’s The Light of Asia. 
Aleott was intimately concerned with the religious movements then 
appearing in New England and from this center spreading throughout 
the United States. He was not, says Christy, regarded as a great 
writer by his contemporaries, but they knew him to be a great talker. 

Mr. Christy finds himself in sympathy with those who hold that the 
mystery of the attributes of God is not for us to solve. The Divine 
Presence, not so much in the world, but as actually constituting the 
world is to him the point on which Eastern and Western mysticism 
converge. His book is an important contribution to the history of the 
movement out of which perhaps many of the vagaries of religion in 
the America of today have taken their rise. Christian Science, The- 
osophy and other proposed religious ways of making contact with the 
Infinite are children of Transcendentalism and Orientalism. The work 
has been scientifically done; it is replete with references and contains 
a fairly complete bibliography. 

Franois A. Wasi. 

The Catholic University of America. 
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The New Morality. By G. E. Newsom. New York: Charles Scribner’s 
Sons, 1933. Pp. 319. 


The author of The New Morality is Master of Selwyn College and 
Chaplain to the King of England and expectedly his attitude toward 
“the new morality ” is one of opposition. The form that his opposition 
takes in the present volume is a determined attack with weapons drawn 
from biology, anthropology, history and reason, upon the central doc- 
trine of Mr. Bertrand Russell and his school of moralists. That doc- 
trine is stated in the phrase “free sex.” Implicit in this phrase are 
the two main doctrines of the school, which the author states explicitly: 
“(1) Nothing should be allowed to interfere with the freedom of sex- 
life. If the ideals of family-life stand in the way of this freedom, the 
family must be mended or ended. (2) The ideal of sexual freedom is 
in harmony with the progress of modern science and civilisation ” (p. 9). 

For his statement of the claims and arguments of the modern advo- 
cates of complete sex freedom Mr. Newsom draws largely upon Russell’s 
Marriage and Morals. In his refutation of these claims and arguments 
he has wisely turned to sound and disinterested authorities in the fields 
of anthropology and biology. Among these authorities are Dr. Wilhelm 
Schmidt, author of Ursprung der Gottesidee, Dr. Malinowski and Prof. 
H. §. Jennings, professor of zoology at Johns Hopkins and author of 
The Biological Basis of Human Nature. The criticism of the pseudo- 
scientific arguments of the new moralists is brief but trenchant and effec- 
tive. So also are the chapters on the modern aspects of the subject. These 
include two on the problem of neighborhood, others on the concept of 
human nature held by the new moralists, their forecast of the future, 
and two concluding chapters entitled “A Better Hope.” Many sub- 
jects are touched on in these chapters with some resultant uncertainty 
of order and diffusiveness of purpose. Exhaustive treatment of any 
particular subject cannot, of course, be looked for within the limits of 
a work of this sort. The work serves its purpose well by being a 
popular and readable counter-attack to the vicious sophistries of those 
who are striving for the destruction of any limits set by nature, society 
and religion upon sexual relations. More and better books of this 
type are an urgent need, and when this is said it is in praise of The 
New Morality. 

It is significant that the advocates of “the new morality” are con- 
cerned almost exclusively with sex. One doubts if they themselves are 
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conscious of all the reasons, and especially the deepest and most im- 
portant reasons, for their concern, just as one doubts if they really see 
or want the last consequences of their doctrines put into actual and 
universal practice. Certainly they do not seem to be aware of the fact 
that sex freedom can only be purchased at a great price and that this 
price is the renunciation of all other freedoms, moral, spiritual, eco- 
nomic and political. Nor do they seem to realize that their deter- 
mination to destroy the ideals and the realities of chastity and continence 
involves also the destruction not alone of human culture and civilization 
but of human society as well. Such events will not come to be, but 
their prevention depends in part at least upon the efforts of men and 
women more intelligent, enlightened, sincere and energetic than Mr. 
Bertrand Russell, his associates, followers and victims. It is not 
enough to pass private condemnation upon their principles and propa- 
ganda. An energetic and effective statement of sound ethical principles 
is necessary, together with an exposure of the errors and inevitable 
disasters of the new ethic of unlimited sex freedom. 

As such a statement The New Morality is heartily recommended. 
The author has his limitations and defects: he does not seem to recog- 
nize the essential evil of birth control, although his few and cautious 
statements on this all-important subject do not make his mind completely 
clear (cf. pp. 23, 24 and 35) ; his order, method and style are not always 
all that can be desired; a fuller and more forceful expression of certain 
arguments would strengthen his attack. All in all, however, he has 
done his task well. He has produced a book of value and importance 
in itself, with, perhaps, the additional value of being an incentive to 
others to produce works of similar aim and nature. 


The Catholic Uniwersity of America. Joun K. Rray. 


The Modern Dilemma. By CHRISTOPHER Dawson. New York: Sheed 
& Ward, 1933. Pp. 113. 


That the problem of Europe is fundamentally spiritual, not merely 
political or economic, and that the basic issue of the modern dilemma 
is a “ choice between religious or secular ideals or between the spiritual 
and materialistic view of life”, Mr. Dawson insists in his latest essay 
in the philosophy of history. The thesis is not novel: it is too impor- 
tant and profound to be merely novel, and it needs to be stated and 
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restated. The Modern Dilemma is a popular, but not therefore a 
shallow or commonplace, expression of an enlightened modern view of 
the problem and its only genuine solution. Europe, says the author, 
stands above all for four ideals—the Christian ideal, the ideal of hu- 
manity, the scientific ideal and the ideal of democracy. It is his task 
to consider how far these ideals remain valid and vital in the modern 
world and whether they can continue to develop and exist together. 

The titles of the five chapters that make up Mr. Dawson’s book 
indicate their subject-matter: The European Tradition; The Forces of 
Change; Democracy; Science; Religion. Writing always with ease and 
clarity, he presents his thoughts upon these several subjects in such a 
way as to afford the reviewer opportunities and temptations to quote. 
For example: “. .. the standard of life is really not an economic but a 
vital thing; it is a question of how you live rather than how much you 
live on” (p. 61). “ But it is absurd to maintain that the materialists 
have had a monopoly of intelligence. After all, Haeckel was not a 
greater thinker than Hegel, nor was W. K. Clifford any more intelligent 
than Professor Bradley” (p. 85). “. . . science is nothing else but the 
spiritual power of intelligence illuminating and ordering the multi- 
plicity and confusion of the world of sense” (p. 90). “ The artist and 
the philosopher and the scientist, each in his own way, sees life direct, 
but the majority of men see it second-hand through the accepted ideas 
of their society and culture” (p. 101). Lines such as these equally 
illustrate the author’s mode of thought and form of utterance. 

The modern dilemma and its solution need to be stated and restated 
not alone for the modern man who wants to break completely with the 
past but also for the modern who recognizes his past and knows that 
it cannot be broken with or cancelled. Even the best-read and most 
thoughtful Catholic does not always know the extent to which the 
modern world is the product of the Faith and how completely the 
salvation of the modern world depends upon the Church. This modern 
world is American as well as European, and the modern dilemma con- 
fronts us in America as completely and imperatively as it does our 
fellows in Europe. To the American reader no less than to the 
European is the present volume recommended. 


Joun K. Ryan. 
The Catholic University of America. 
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Illustrierte Geschichte der Philosophie. By ANTON MICHELITSCH. 
(Vol. I: Pp. viii + 696 + 75; Vol. II: Pp. viii + 697—827 + 36.) 
Graz: Verlag Styria, 1933. 


The history of philosophy ought to be one of the most attractive 
studies in college or seminary programs. As a matter of fact it is one 
of the most difficult of all studies in which to interest students. Part 
of the difficulty lies in the fact that the course is usually poorly located 
in the curriculum and must be presented without the proper philosophi- 
eal background. The multiplication of textbooks in the history of 
philosophy would indicate that many are of the opinion that part of the 
difficulty in teaching this subject comes from the fact that these manuals 
are not entirely satisfactory. Few of them are attractively arranged 
and most of them stress the analysis of the teachings of individual 
philosophers to the neglect of the continuity of thought. And even 
fewer of these manuals are concerned with an interest that is dominant 
in the minds of students, the reaction of thought to the social conditions 
of any given period. It was probably the realization of these difficulties 
that inspired the eminent scholar Dr. Anton Michelitsch to write these 
two volumes. He has succeeded in overcoming some of the limitations 
of other manuals of history of philosophy. 

This work follows the usual divisions of similar manuals. Ancient, 
Scholastic and Modern philosophy are treated in the first volume and 
the second volume is taken up with philosophy from the beginning of 
the nineteenth century to the present time. The first volume is much 
better than the second. It reveals the author’s power of discrimination 
in the selecton of bibliography and his ability to summarize attractively 
and accurately the doctrines of the respective men and schools. Here 
however there is little attempt made to show the continuity of the thread 
of thought through the different philosophical generations and scarcely 
any effort is made to show the relation between thought and life. The 
printing will be attractive to the student and the arrangement of the 
main theses of each system will make the study less onerous, but it is 
doubtful whether the occasional pictures of great philosophers with 
which the volumes are illustrated will command very much attention or 
respect. Certainly in the United States they would not be inviting. 
Another admirable feature of this volume is the sense of value shown 
by the author in the allotment of space to the different men and schools. 
He does not allow personal interest in or enthusiasm for any phi- 
losopher or school to carry him beyond the just proportions of the 
thinker’s real worth and his perspective is always unbroken. 
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The second volume dealing with nineteenth century and contemporary 
philosophy is very incomplete. Even if the author were attempting to 
give merely an outline of the problem of realism it would have to be 
judged incomplete. The section devoted to North American philosophers 
is so insufficient that were it read first it would blind the American 
reader to the real worth of other parts of these two volumes. The 
source of the author’s information here is the fourth edition of The 
United States Catalogue of Books printed in 1928 and even this is not 


satisfactorily dealt with. 
Ignatius SMITH. 


The Catholic University of America. 


Le Thomisme et la Critique de la Connaissance. By Riais JOLIvEr. 
Paris: Desclée de Brouwer et Cie, 1933. Pp. 147. 


This volume is the latest number of the third series of the Bibliothéque 
Frangaise de Philosophie under the direction of Jacques Maritain and 
is in keeping with the high standard already set by its predecessors. 
It presents two studies. The first and the more important is on the 
Nature and the Form of the Critical Problem and the second and 
complementary study is on the Problem of Critical Doubt. 

The first study is inspired by the fact that leaders in the development 
of Thomistic thought are not united in their understanding and inter- 
pretation of Aquinas on the question of the nature and the form of a 
critique of knowledge. Back of this diversity of opinion is the feeling 
of Professor Jolivet that the criteriology of Aquinas has certain con- 
tacts with those of Descartes and Kant that have not been sufficiently 
emphasized. And the immediate occasion for this volume is the con- 
tribution made by Gilson to the Geyer Festschrift in which he contended 
that starting from the Cogito was both dangerous and opposed to 
Thomism. 

The lack of unanimity among the Thomistic philosophers about the 
nature and the form of the critical problem is evidenced by the divergent 
testimony of a galaxy of Neo-Thomists with whose writings the author 
is very familiar. Among these authorities are Noel, Rabeau, Geny, 
Picard, Roland-Gosselin, Mercier, Janet, Maritain, Garrigou-Lagrange, 
Romeyer and de Tonquedec. It is interesting to note that the author 
believes that all of these are in accord on the basic principles of 
Thomistic criteriology and are divided only on minor points of inter- 
pretation. This position is true if he has correctly interpreted St. 
Thomas in saying that for Aquinas the critical problem is not the 
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existence, as such, of extra-mental reality but the existence of extra- 
mental reality as we judge it to be. It is not the existence of the real 
that is under question in the Thomistic criteriology but the adequation 
of thought with reality outside. Jolivet depends on this interpretation 
mightily and has great confidence in its universal acceptance by 
Thomistie thinkers. But it must be remembered that, ultimately, even 
this acceptance would not be very helpful in solving the real problem. 
The author leaves his work open to the suspicion that the real problem 
is not so easily stated nor solved because of the many attempts that he 
makes to define it. 

The author is very interesting in the presentation of the relations 
between the Thomistic critique of knowledge and that of Kant. But 
the relation between Thomism and Descartes on this question is not so 
easily followed and the fear expressed by Gilson about beginning the 
solution of the problem with the Cogito is not entirely dissolved by 
Thomistic principles. The Cogito selected by Jolivet is that referred 
to by St. Thomas in De Veritate, q. 1, a. 9: “ Quod judicium intellectus 
est de re secundum quod est, cognoscitur . . . ab intellectu secundum 
quod intellectus reflectitur supra actum suum.” However, this is not 
the only nor is it the best Thomistic understanding of the thinking 
subject in relation to the critical problem. That reflexion on its own 
operations might be productive of false security for the intellect is 
evident. The certitude must be reenforced in other quarters. 

Jolivet has an interesting section on the merits of calling the Thomis- 
tic theory methodical instead of critical realism. He is of the opinion 
that Cardinal Mercier, in his appreciation of the critical problem in 
St. Thomas, was not in the center of the difficulty at all. He also 
detects certain points of contact between Mercier and Kant. Chapter 
six, devoted to this subject, is one of the most interesting in the book 
and reveals the wide reading and deep thinking of Jolivet better than 
all the others. The reasoning in this chapter brings the author closer 
to Gilson than he is on the question of the Cogito. 

The discussion of the method by which the problem is to be solved 
leads the author to introduce an interesting explanation of the respec- 
tive values of scientific and psychological reflection. He insists that 
both must be used and that one must control the other. In this con- 
nection also he has a helpful and pithy explanation of the function of 
immediacy. 

The second study in this book, the problem of critical doubt, treats 
of the nature of critical doubt, its relation to first principles, the prob- 
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lem of the exterior world and the idealistic hypothesis. All through 
one is impressed with the erudite scholarship of the author and of the 
value of his research and of his books to the Neo-Scholastic movement. 


The Catholic University of America. Ignatius SMITH. 


An Essay on Philosophical Method. By R. G. Coutincwoop. Oxford: 
At the Clarendon Press. Pp. xii -+ 226. 


In his Introduction Mr. Collingwood points out that “the theory of 
philosophy is itself a problem for philosophy; and not only a possible 
problem, but an inevitable problem, one which sooner or later it is 
bound to raise.” His own primary purpose in writing his essay, the 
author states, is to consider the nature of philosophy. In this con- 
sideration it is necessary to avoid “a kind of philosophical utopianism ” 
by taking account of actual methods that are recorded in the history of 
philosophy. Hence brief accounts of the methods of Socrates, Plato, 
Descartes and Kant are given. The questions of the nature and method 
of philosophy, however, are not merely historical but rather actual and 
personal: “the final appeal must be to our own experience of philo- 
sophical work, and to our consciousness that when we are engaged in 
it these are the principles which we are trying to follow” (p. 4). It is 
a question not only of what philosophy is but also of what philosophy 
ought to be. 

The author develops at some length in his second chapter what he calls 
“the overlap of classes.” This, he says, “is characteristic of the philo- 
sophical concept, and may serve to distinguish it from those of exact 
or empirical sciences” (p. 45). This may be illustrated by the tran- 
scendentals of traditional metaphysics. In this connection Mr. Colling- 
wood naively writes: “ There is a traditional formula, well known from 
its quotation by Spinoza, omne ens est unum verum bonum” (pp. 32- 
33). One wonders what would be the present status of this formula if 
Spinoza had not quoted it. From the overlap of classes comes the first 
rule of philosophical method, which “will be to beware of false dis- 
junctions, and to assume that the specific classes of a philosophical 
concept are always liable to overlap, so that two or more specifically 
differing concepts may be exemplified in the same instances” (pp. 49- 
50). To violate this rule is to be guilty of “the fallacy of false dis- 
junctions.” This can be committed either positively, by “the fallacy 
of precarious margins”, or negatively, by “the fallacy of identified 
coincidents.” To illustrate the latter: “... it is observed that a man 
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who does his duty often thereby increases the happiness of people in 
general; it is reasonably conjectured that this is so, not often merely, 
but always; and it is concluded that since a dutiful action always 
increases the general happiness, there is no distinction between the 
concept of duty and the concept of promoting happiness” (pp. 48-49). 
In a simpler age, it may be conjectured, “the fallacy of identified 
coincidents ” would be less impressively named. Elsewhere Mr. Colling- 
wood speaks of “the fallacy of calculation”, “the fallacy of equiva- 
lence”, “the fallacy of the false positive” and “the fallacy of null 
opposition.” It would seem that in recent philosophical literature 
there is no end to the making of new titles for fallacies. No mention 
is made in this chapter of the traditional Scholastic doctrine of the 
analogy of being. It is difficult to see how the author could avoid 
having knowledge of it or of making reference to it. 

A third section of Mr. Collingwood’s Essay is concerned with “the 
scale of forms.” The species of a philosophical genus, he says, do not 
differ merely in kind or merely in degree but in both. “The species 
into which it is divided are so related that each not only embodies the 
generic essence in a specific manner, but also embodies some variable 
attribute in a specific way.... A system of this sort I propose to 
call a scale of forms” (p. 57). In such a system the higher form 
includes the lower, as in the case of vegetative, sensitive and rational 
life. To illustrate the harmony of the overlap of classes and the scale 
of forms in the author’s thesis he must be quoted at length. “It is not 
merely that some dutiful actions are expedient, leaving a margin of 
expedient actions that are not dutiful and dutiful actions that are not 
expedient. All dutiful actions are expedient, for duty as the higher 
specification always and necessarily reaffirms the lower; and the lower 
not sometimes but always partially and incompletely affirms the higher. 
... Thus the overlap is essentially not ... an overlap of extension 
between classes, but an overlap of intension between concepts, each in 
its degree a specification of their generic essence, but each embodying 
it more adequately than the one below” (p. 91). Some of the further 
conclusions drawn from this doctrine are expressed as follows: “If this 
is so, the problem of defining a concept is not how to find a single 
phrase determining its genus and differentia, but how to express its 
whole content, beginning at the bottom of its scale of forms, in a rea- 
soned and orderly definition co-extensive and identical with a complete 
exposition of that concept. It would also follow that a philosophical 
judgment must be an organic whole in which affirmation and negation, 
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universality, particularity, and singuiarity are all present; and that it 
cannot be devoid of a categorical or existential element” (pp. 221-2). 

Other chapters in An Essay on Philosophical Method are concerned 
with definition and description, the philosophical judgment, deduction 
and induction, “two sceptical positions”, the idea of system and 
philosophy as a branch of literature. Exception may be taken to 
the statement on page 126 that since Hegel’s time the Anselmian argu- 
ment “has never again been seriously criticized.” With regard to 
philosophy as literature, the author seems to overemphasize its “con- 
fessional” side. It is hardly the case that philosophical writing is 
“ essentially a confession, a search of the mind for its own failings and 
an attempt to remedy them by recognizing them” (p. 210). Certainly 
the writings of the greatest of philosophers are not marked by timidities 
and modesties of claim but rather by confidence, self-reliance and 


authority. JouNn K. Ryan. 
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Die Ethik des hl. Thomas von Aquin. By MicuarL WITTMANN. 
Muenchen: Max Hueber, 1933. Pp. xv + 392. 


The author’s aim in this scholarly treatise is to examine the philo- 
sophical, not the theological, concepts of the ethics of St. Thomas in 
their historical development. The first twenty pages contain a review 
of the literature devoted to studying the characteristics, nature, origin, 
and development of the thought of Thomas. Though this literature is 
already vast, much needs still to be done especially in tracing the rela- 
tions of Thomas to his Scholastic predecessors. 

Under four broad headings, Happiness, Will and Freedom, Virtue, 
and Law, the author analyses the thought development within the 
writings of Thomas himself, then in relation to Aristotle and Post- 
Aristotelians, Plato, Augustine, the New-platonists, Boethius, Patristic 
literature in general, and earlier Scholastics. Preponderant influences 
on Thomas are, of course, Aristotle and Augustine. But Thomas is 
not merely an amalgam of the two. On one topic Aristotle may be the 
chief inspiration, on another Augustine; then again the language of 
the one is retained, but made to dress the ideology of the other, ete. 
Often apparent discrepancies or contradictions in the thought of 
Thomas can be led back to this fact, or must be explained by the pas- 
sion for eclectic synthesis of all previous views, which was so strong a 
characteristic of the Scholastic mind of his time. 
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In regard to the concept and theory of happiness, Wittmann con- 
eludes that Thomas’ view is not an even-up synthesis of Aristotle and 
Augustine; the latter is by far the preponderant influence. In regard 
to the voluntariwm, on the other hand, Thomas is under the inspiration 
of Aristotle, yet always with a caution. For Aristotle free choice pre- 
supposes reason but belongs to the will; for Thomas the seat and organ 
of free choice is reason. The Thomistic synthesis includes the doctrine 
of liberum arbitrium as handed down traditionally in Christian thought, 
while Aristotle’s view became known only in the thirteenth century. 
The latter Thomas uses exclusively in his ethical treatises while the 
former is employed in his treatises on grace and creation. 

The devlopment of the doctrine of freedom in post-Aristotelian 
thought is a progressive one towards intellectualism. Augustine, draw- 
ing only from Christian sources, is entirely voluntaristic. Boethius 
followed the intellectualistic trend. Both currents are found side by 
side in the Middle Ages, and sometimes in combined form. Albert the 
Great tried to pursue such a middle way, going beyond will and intel- 
lect for the liberum arbitrium; Thomas is in this respect a voluntarist, 
basing it in will but not without its due reference to intellect. 

The definition of Boethius gave rise to many difference. Liberum 
arbitrium is a liberwm de voluntate judicium. Does the “de” signify 
efficient cause or the material cause? The older Scholastics said the 
latter; Albert and Thomas, the former. Thus both are voluntarists in 
this instance. Sometimes Thomas uses the words of Augustine but 
consciously in terms of Aristotle’s meanings. He was reprehended for 
this by Franciscans who in turn quoted the words of Aristotle but gave 
them an Augustinian meaning. 

There is really a double theory of freedom running through the works 
of Thomas: the traditional Christian, and the Aristotelian. Wittmann 
concludes: “Thomas wishes to join Aristotle completely and at the 
same time, remain true to tradition; his acceptance of Aristotle in this 
instance does not really lead to a break with tradition, least of all with 
Augustine. On the contrary, Augustine and Aristotle both agree germi- 
nally, so that Thomas is here in a position altogether different from that 
regarding the theory of knowledge” (p. 147). “As in the doctrine of 
happiness the intellectualism of Thomas seems to increase with time, so 
his voluntarism in the doctrine of freedom. Whereas Thomas bases 
freedom in reason altogether and without restriction in an earlier work, 
this view is considerably modified in his theological Summa” (p. 149). 

Various difficulties in this and other matters are due to the “ peculiar 
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procedure of the Middle Ages: the attempt to formulate traditional 
views, not according to their historical meaning, but so as, with the help 
of free dialectic, to unite them into a harmonious whole” (p. 158). 

Socrates was intellectualistic in his notion of virtue. Plato and 
Aristotle base virtue in the whole personality, knowledge being a pre- 
requisite. They stress the notion of habit in this connection. The 
mediaeval thinkers knew nothing of this, and based virtue in a moral 
disposition, whence they too arrived at virtue as a habit. Virtuous 
actions must also be subjectively good and performed joyously. “It 
belongs to the essence of virtue, says Thomas, that man perform the 
good in the right way, i. e., willingly and gladly, with joy and deter- 
mination ” (p. 222). Thomas followed Aristotle in accepting a natural 
inclination in man towards good, an original tendency of will prior to 
all knowledge. 

The Thomistic treatment of law is intellectualistic throughout, yet 
less dependent on Aristotle than on the Stoics and Neoplatonists. But 
here too “theory lags behind reality; the formulas of ancient intellec- 
tualism are retained although they are no longer the adequate express- 
sion of current views. ... Here, too, there is a touch of voluntarism 
noticeable” (p. 341). In this matter Aristotle is of so little influence 
that references to him have only “a decorative character” (p. 367). 
Thomas’ views are entirely under the influence of post-Aristotelian 
thought. “The acceptance of Aristotle did not in this instance change 
the traditional views in any way” (p. 367). 

Enough has been said to indicate the scope and character of Witt- 
mann’s study. Thomas is by no means merely a revamped Aristotle. 
Too much credit has often been given the latter for the development of 
the former’s views, and not enough to Thomas himself, Wittmann con- 
eludes. A study like the present one indicates at once what a wealth 
of sources entered into the making of Thomas, and what a deeply 
independent thinker Thomas was. It will be indispensable for any 
adjudgment of the ethical views of Thomas. We are far beyond the 
principle today that Thomas is his best interpreter. He is that, but 
only the expert student of Thomas can put the principle into practice. 
For the rest of us, studies like the one under discussion are most neces- 
sary. What a vast amount of work must here still be done before the 
entire thought of Thomas is made available to the ordinary man in 
scientific expositions of its development and with scholarly reference 


to its sources! 
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L’Ideal Religieux des Grecs et VEvangile. By A. J. Festuaibre. 
Paris: Librairie Lecoffre, 1930. Pp. 340. 


Festugiére’s book belongs to the huge literature which has grown up 
since Gibbons’ time around the question of how the spread of early 
Christianity is to be explained. The large and easy answers once so 
glibly volunteered and popularized by such works as Reinach’s Orpheus 
have given way to the consideration of phases which are only remotely 
apologetic, as preliminary problems have been uncovered and their 
difficulties and ramifications appreciated. The rationalist charge that 
Christianity succeeded so well among the Gentiles has made necessary 
a close investigation of all traces of the intellectual and moral environ- ° 
ment amid which Christianity grew. Some surprising facts have been 
forced upon the attention of critics by this closer and wider scrutiny. 
Two of them may be stated as follows: Christianity, a monotheistic 
religion, was rejected by the race among whom, it would seem at first 
glance, it should have spread more readily than among other ancient 
nation—the monotheistic Jews. It made its way with amazing swiftness 
among peoples who were impressed with a culture that should have been 
Christianity’s greatest obstacle—polytheistic, gentile Hellenism. La- 
grange wrestled with the first of these paradoxes in his Le Judaisme 
avant Jesus-Christ. Festugiére in the present volume considers the 
second. 

The materials pertinent to the question are so discursive that even the 
“Table des matiéres ” does not indicate clearly the organization of them 
into a unit. It was for this reason, perhaps, that the author gives an 
outline of his procedure in the “Avertissement.” He first presents in 
great detail the religious ideal of the well-educated Greek of the first 
century of our era as that ideal was embodied in the course of education 
which had become traditional since the fifth century B. C., and as it is 
expressed by extant Greek authors from Pindar’s time down. He then 
discusses the insufficiency of this ideal in practice and suggests—with 
warnings as to the necessary inadequacy of such suggestions—why the 
educated but spiritually hungry Hellene turned to philosophy or to the 
mystery-religions for consolation. The rest of the book considers the 
response of each to this soul-hunger and how each failed. 

The attempts of the philosophers are reviewed first, of those pre- 
Christian philosophers whom we remember, at least in part, for their 
study of moral-religious questions. Thus Plato, Aristotle, Epicurus, 
the Stoies, the Neo-Pythagoreans are studied. The second and con- 
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cluding section of the work begins with an analysis of what Cicero has 
to tell us in the De Natura Deorum of the religious psychology of the 
educated man just before Our Lord was born. This analysis makes 
abundantly clear how incapable the philosophers were to meet the reli- 
gious crisis and brings us to a study of the only alternative for the 
majority of Gentiles before the rise of Christianity—contemporary 
pagan religion and especially the mysteries. The author is at great 
pains to explain the idea of Heimarmene, despite his modest foot-note 
as to the scantiness of his effort. He is equally anxious to define at 
length what the mysteries were. This is followed by a chapter on the 
various mystery-cults and by still another on popular beliefs in im- 
mortality as they come to us from epitaphs. In a concluding chapter 
the idea of deliverance is traced through Greek literature and the need 
of the Cross for the hellenic soul—educated or uneducated—is shown. 

The foregoing outline gives some notion of the enormous reaches of 
the author’s investigation. It cannot suggest the ease and clarity and 
gracefulness with which materials so diversified and for other purposes 
so disjointed are here worked up into a convincing unity. Festugiére is 
a master of documentary materials and, it would appear, of all that 
others have said about them. He is at great pains to tell us how 
much he owes to Diés in the chapter on Plato; to Lagrange in the 
chapter on the insufficiency of the philosophers; to Rohde in the chapter 
on popular beliefs in immortality. But he does not tell us in his 
modesty where his debt leaves off and his own contribution begins in 
these matters. The reader will begin to suspect the latter only after 
some effort. Much of the materials used in the book can be found 
elsewhere in published scholarship, but the combination of them here 
is a unique experience that results in a very original study indeed, and 
in many illuminating conclusions. Much has been written, for instance, 
of the dependence of Epicurus on Plato. But Festugiére (pp. 63 ff.) 
shows the “ Buddha of the Occident,” as he calls him, also a disciple of 
Aristotie. The distinction which the author draws in a fooi-note on 
page 53 between the Platonic Idea and the Platonic Demiurge relative 
to the question of divine love, and his correction of Wilamowitz on the 
alleged acts of faith in Homer and Euripides in a foot-note on page 41 
are typical foot-notes, in fact, are one of the remarkable features of the 
book. They probably surpass in bulk the text itself and are loaded with 
the most various and curious information bearing on the main narrative, 
but interesting and instructive to students in several fields besides those 
of philosophy and religion. 
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Where so much is original, it is well that the author fortifies his 
narrative with elaborate excursuses as well as heavy foot-notes. Five 
such essays are attached to the study, four of them having been pub- 
lished by the author already in various reviews. Excursus E, “La 
valeur religieuse des papyrus magiques”’ is printed here for the first 
time. It has been occasioned by the fact that Dieterich and Reitzen- 
stein, using the magie papyri in their comparisons of Hellenism and 
Christianity, were guilty of citing passages without the context neces- 
sary to understand them. 

As always in a discursive study, the opportunity is at hand to ask 
why such-and-such a work was not used and why point so-and-so was 
not emphasized. The fact is that the author had a task of compression 
as well as a task of gathering. A rather diligent search on the part 
of the present reviewer relative to matters with which he is most 
familiar revealed no omission which could have affected in the slightest 
the text as it stands. 

No one is capable of pronouncing with finality on the definitiveness 
of the author’s achievement. It is clear, however, that he is at home in 
Greek literature and Greek philosophy and Greek religion, as well as 
in dogmatic theology, a most unusual combination of interests, and that 
he has focussed them all on a question in which a knowledge of each is 
necessary for scientific progress. 


JAMES M. CAMPBELL. 
The Catholic Uniwersity of America. 
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CURRENT PHILOSOPHICAL REVIEWS AND 
BOOK NOTES 


The Journal of Philosophy—Vol. XXX, No. 24: November 23, 1933. 

F. C. S. Schiller: Is Idealism Incurably Ambiguous? Professor Schiller 
wants idealism defined in terms of humanism, and shows where it could 
be applied in previous definitions of Professors Pratt, Barrett, and Bright- 
man. 


The Journal of Philosophy—Vol. XXX, No. 25: December 7, 1933. 

James Bissett Pratt: What is Speculative Idealism? An attempt to 
define definitely idealism. Speculative idealism is a metaphysical theory 
about the unity of the cosmos. A.C. Armstrong: Hegel’s Attitude on War 
and Peace. A brief summary: War, something dynamic, a better and more 
perfect manifestation of the State (Absolute) than static peace. 


The Journal of Philosophy—Vol. XXXI, No. 1: January 4, 1934. 

Raphael Demos: The Conception of Derivation in Epistemology. The 
author distinguishes three kinds of epistemological derivations: the logical, 
biological, and psychological, and aims to demonstrate that an idea may 
be independent of experience in the logical, but dependent on it in the 
biological sense. 


The Journal of Philosophy—Vol. XXXI, No. 2: January 18, 1934. 

Paul L. DeLargy: Perspectivity and Objectivity. A perspective in rela- 
tion between the percipient event and the reference object, which makes 
the content given through the percipient even different from the reference 
object apart from the relation. 


The Journal of Philosophy—Vol. XXXI, No. 3: February 1, 1934. 

C. J. Ducasse: On the Attributes of Material Things. The attributes of 
actual material things depend upon the mind. Remove the physical and 
physiological material facts which cause the conception of modification in 
material things, and the modification ceases. The objective real existence 
of attributes is formally in the mind, mediately in the facts, and materially 
in real actual existence ‘things’. Grace A. deLaguna: Appearance and 
Orientation. Objects are distinct from their appearance, which may vary 
according to the position of the observer, producing an apparent appearance. 


The Philosophical Review—Vol. XLIII, No. 1: January, 1934. 

Andre Lalande: Philosophy in France, 1932. A survey of the principal 
books by French philosophers published in 1932, particularly dealing with 
ethics and the philosophy of the sciences. Bergson’s Les deux sources de 
la morale et de la religion found too compact for a resumé but declared a 
remarkably rich and original book: its fundamental thesis is that “man 
is the end of creation.” Reymond, in Les principes de la logique et la 
critique contemporaine, deals with a variety of subjects. He treats first 
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of all of the history of logic, with remarks particularly worthy of attention 
on the Stoic logic; then he treats of truth. Truth is the cornerstone of 
logic. Lemarie’s La morale privée is a study in “ practical ethics on the 
family, respect for and love of others, and the moral problems of individ- 
uals.” Traite de morale by Dupreel is divided into two parts, the first of 
which presents an historical and critical review of the philosophical doc- 
trines concerning conduct. The second part of the work, the most important 
of all, corresponds to what we ordinfrily call “moral theory.” Dealing 
with problems on the borderline between ethics and psychology is the 
remarkable work of Piaget, Le jugement moral chez V’enfant. Arthur 
Liebert: Contemporary German Philosophy. Account of works dealing 
with the history of philosophy, including the general history of civilization 
and culture is presented in this article. Albert G. A. Balz: Clauberg and 
the Development of Occasionalism. According to Clauberg, capacity of the 
soul is limited by capacity of the body. He appeals to God’s Providence 
for solution of the metaphysical difficulty of uniting in one being two such 
disparate substances. Presence of capacities of imagination, thought and 
will is. providential. Relation of body to soul consists of a certain mutual- 
ity of actions and passions. Clauberg recognizes relation of soul to body 
is by way of the cerebrum. He revises Cartesian pineal gland theory. 
There is solution of physiology of habit for causality of God. Bodily 
machines implies designer and design. Within the human soul we find 
material which will give us necessary content to the notion of God. By 
noticing the imperfection in my own mind, I am lead to knowledge of God. 
Knowledge must begin with mind itself, the spiritual soul. 


The Monist—Vol. XLIV, No. 1: January, 1934. 

Jared S. Moore: A Reconsideration of the Hegelian Forms. The cate- 
gories of Hegel’s logic and the notions of his philosophy of nature and 
spirit are considered with the purpose of renaming and reordering them, 
not in a spirit antagonistic to Hegel but in the hope of clarifying and 
simplifying Hegel’s own thought and intention. An explanation of Hegel’s 
dialectical method prefaces the article. J. E. Turner: The Essentials of 
Hegel’s Spiritual Monism. This article is an evaluation of Hegel’s idealism 
by reducing it to five fundamental aspects: (1) Finitude; (a) Transience;: 
(3) Necessity; (4) Complete environment; (5) Comprehensiveness. Hegel’s 
idealism is denied being subjective but is compared rather to Plato’s 
idealism. Donald C. Williams: The Inductive Argument for Subjectivism. 
This is a contribution to the endeavor of modern realism to controvert the 
miscellany of reasons which have been advanced to support the contention 
that experience is the pre-eminent locus of truth and reality. T. A. Goudge: 
Some Realist Theories of Illusions. The author examines briefly three 
facts that are thought to lend support to the assertion that nothing 
depends for its existence on being conceived. These facts are (1) Realist 
theories as to the nature of illusion; (2) Principal objections against them; 
(3) Indication of a permanent solution. A. C. Ewing: Can We Act Against 
Our Strongest Desire? The author maintains that there is no absurdity, 
mystery or even theoretical difficulty about a man acting against his 
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strongest desires. No attempt is made to dispose of the many practical 
difficulties in this regard, but these difficulties should be treated by psy- 
chologists who may ultimately produce far more valuable results in this 
direction by auto-suggestion than can be hoped for by mere philosophers. 


The Personalist—Vol. 15, No. 1: Winter, 1934. 

Ralph Tyler Flewslling: Can We, Rethink Our World? History reveals 
the pent-up possibilities of ideas. We have trusted too much in the ana- 
lytical method. There has not been creative thinking sufficient to meet 
the present crisis. We must pass in our conceptual thinking from origins 
to ends. Ethel Sabin Smith: Philosophy and Practical Education. Educa- 
tion is too engrossed in practical efficiency. The distinction between 
technical and liberal education is false. All men need philosophy to assist 
them in transcending their own immediacy. John S. Marshall: Humanism 
and Christianity. Man is naturally religious and his religion is inevitably 
anthropomorphic. Humanity in general is an insufficient object of worship. 
Humanity’s saints are one-sided. Jesus of Nazareth is the ideal moral 
character and in him the moral order of the world is revealed. Maurice 
Allen: The Creative Synthesis Theory of Mind and Body. The existence 
of a distinct psychic factor, over and above the energy transactions of the 
physico-chemical organism is an hypothesis which explains consciousness, 
and also the time-integration, self-transcendence, unity, creativity, and 
value of personality. 


Philosophy—Vol. IX, No. 33: January, 1934. 

W. McDougall: Mechanism, Purpose and the New Freedom. After 
showing that the reluctance to recognize cause efficacy of purposive activity 
has characterized science throughout the modern period because of its sup- 
port of Newtonian mechanics, the author shows that scientists, historians, 
and economists are adopting explanations in terms of purpose. E. A. 
Milne: Some Points in the Philosophy of Physics: Time, Evolution and 
Creation. The author states two methods used in physics, i. e., conceptual 
and empirical. Philosophy concerns itself with methods used in physics. 
Next is shown an apparent contradiction between relativity and thermo- 
dynamics in time, evolution, and creation. He strives to remove this con- 
tradiction. W. T. Stace: Sir Arthur Eddington and the Physical World. 
After stating the opinion of Sir Eddington, that there are two worlds, the 
familiar one and the physical one made up of electrons and protons, the 
author attempts to show that the sense-data world which Sir Arthur calls 
illusory is real. S. V. Keeling: Cartesian Mechanism. In this article it is 
shown “that the constitution and behavior of all natural bodies, animate 
and inanimate, are explicable completely by the principles of geometry and 
mechanics is of the essence of Descartes’ Natural Philosophy. And yet 
from one to another region of nature, itself contains the seed of its destruc- 
tion.” Arnold H. Kamiat: The Basis of Society. Society is one; its 
problems are one; the solution of the social problem is one. This unity is 
not an economic monism, a biological monism, but a sociological monism 
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resting on the ultimate principle of order. F. Heinemann: Goethe’s Phe- 
nomenological Method. The negative attitude of Goethe, i. e., the refusal 
to begin with theory or hypothesis, term, concept, or mode of representation 
with number, mechanical motion, or causality, determines, at the same 
time, the positive direction of Goethe’s inquiry. His method is phenomeno- 
logical (1) in starting with phenomenon itself; (2) in proceeding through 
phenomenon; (3) in ending with the phenomenon. 


International Journal of Ethics—Vol. 44, No. 2: January, 1934. 

Robert Maynard Hutchins: The Issue in the Higher Learning. A Plea 
for a return of higher learning to the consideration of fundamental princi- 
ples to reestablish unity and harmony. The jumble of details and con- 
fusion in higher learning are not the result of too extensive use of intellect, 
but of the wrong use. “We have confused science with information” to 
the detriment of man’s noblest faculty, intellect. “The gaze of a univer- 
sity should be turned toward ideas. By the light of ideas it may promote 
understanding of the nature of the world and man.... Unless we are 
to deny forever the essential nature of man, unless we are to remain 
content with our bewilderment, we must strive somehow to make the uni- 
versity once again the home of the intellect, for it is its natural and 
perhaps its only home. I repeat: a university is the place of all places 
to grapple with those fundamental principles which may be established 
by rational thought.” Charles E. Merriam: The Poverty of Power. “ There 
is a law of the weak against the law of the strong.” An even more power- 
ful check on governments than constitutional restriction are the many 
subtle devices of resistance employed to embarass the rulers in a manner 
to avoid an open conflict. Even a minority can embarrass governments and 
enforce recognition by passive resistance, general disregard of law, strikes, 
civil disobedience, conscientious objection and the like. W. Preston Warren: 
The “ Ego-centric” Fallacy in Axiology. To say that values are purely 
subjective is to reason from the “ ego-centric predicament ” just as to say 
that knowledge is purely subjective. We have no sense of values apart 
from our own evaluations of objects, but this does not justify us to con- 
clude that values are created by this process, nor that values are limited 
to human evalutions. “That every end is human or organic, in the narrow 
sense, we have no right to hold. The only ends we know are human and 
must be so, but supra-, and even infra-, human ends are not beyond the 
range of possibility.” The views of Professors Perry, Hook, Tapper, 
Parker and Calkins are criticized on this score. Leopold von Wiese: Soci- 
ology and Suffering. The author opposes the contention that “ suffering is 
the fundamental problem of sociology”, that suffering is a more basic 
interhuman relation than is dependence. Human suffering arises in part 
from social causes and partly from personal causes. Although those purely 
personal in origin may likewise disturb the social layer of the self, still, we 
must apply the remedy to suffering at all its sources, the personal as well 
as the social. 
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The Journal of Applied Psychology—Vol. XVII, No. 5: October, 1933. 

Walter C. Eells: Mechanical, Physical and Musical Ability of the Native 
Races of Alaska. Although the number of cases “are too small” and the 
“conditions too unsatisfactory in measurement and the tests not the best,” 
there is some evidence of inferiority in these races. James R. Patrick and 
Emmett Rowles: Intercorrelations Among Metabolic Rate, Vital Capacity, 
Blood Pressure, Intelligence Scholarship, Personality and Other Measures 
on University Women. No significant intercorrelations were found. 
Mervin A. Durea: An Experimental Study of Attitudes Toward Juvenile 
Delinquency. Psychologists, sociologists, juvenile judges and graduate stu- 
dents by use of paired comparisons offer the basis for another scale in 
Juvenile Act of Delinquency. S. L. and L. C. Pressey: A Comparison of the 
Emotional Development of Indians Belonging to Different Tribes. Thirty 
different tribes were tested by the authors’ X-O test of Interest and Atti- 
tude with the conclusion that the tests are not measuring the Indians own 
culture but the degree of contact with the white man’s culture. Harry 
Dexter Kitson: A Further Study of the Turnover of Psychologists. Psy- 
chological “ Who’s Who” are scanned to find out that the fate of psychol- 
ogists follows economic fluctuations. Wilfred H. Kerr and James D. Wein- 
land: Muscular Perceptivity as a Trade Test. Four experiments which 
support the thesis that muscular perceptivity is an element in skilled hand 
work which can be measured. R, A. Brotemarkle: What the Bernreuter 
Personality Inventory does not Measure. Inter-correlations on four types 
of personality tests. Stephen Habbe: The Selection of Student Nurses. 
Sixteen int resting observations accounting for the success or failure of 
student nurses obtained by best methods up to date. C. M. Charles: A 
Comparison of the Intelligence Quotients of Three Different Mental Tests 
Applied to a Group of Incarcerated Delinquent Boys. A partial study 
explained in title. George J. Dudycha: The Religious Beliefs of College 
Students. Showing that religious beliefs still exist in the students of the 
colleges examined, these beliefs are specific, many of which lose a great deal 
of their conviction from freshman to senior year. Alvin C. Eurich: The 
Photographic Eye-Movement Records of Successful and Unsuccessful 
College Students. Successful students seem to obtain higher scores on the 
Minnesota Reading Examination for College Students. Robert P. Wagner: 
An Experiment with the Number Maze as a Measure of Learning. This 
method will prove monotonous to a great many people. 


The Journal of Applied Psychology—Vol. XVII, No. 6: December, 1933. 

David Segel and J. R. Gerberich: Differential College Achievement Pre- 
dicted by the American Council Psychological Examination. The American 
Council test should not be used for prediction purposes when college marks 
are the criteria, but it may prove possible so to select tests for a general 
battery that they will have a differential predictive value. Walter Crosby 
Eels: Educational Achievement of the Native Races of Alaska. The 
present curriculum is not at all satisfactorily adjusted to the capacity of 
the natives and is decidedly wasteful. J. Elbert Chadwick: Predicting 
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Success in Sight-Singing. Musical talent tests do help to determine prob- 
able success in music. Keith Seward: Jewish Musicality in America. A 
proof that the Jewish race is exceptionally well represented among 
American musicians. Edward B. Greene: The Legibility of Typewritten 
Material. The speed and accuracy of reading various size types tested 
experimentally. No startling conclusions adduced. Herbert Sorenson: 
Mental Ability Over a Wide Range of Adult Ages. A demonstration 
showing that the curves for vocabulary improvement rise proportionately 
with age, while the curves describing ability in paragraph reading remain 
unchanged. R. C, Davis and Hansel J. Smith: Determinants of Feeling 
Tone in Type Faces. An elaborate study of printing-type, attempting to 
determine statistically if certain kinds of type are better suited for ad- 
vertising of certain kinds of products, and whether their appearance sug- 
gests a certain feeling tone. 


The Psychological Review—Vol. 41, No. 1: January, 1934. 

L. L. Thurstone: The Vectors of the Mind. A discussion along the lines 
of some new analytical methods of the problem of classifying the tem- 
peraments and personality types and also the problem of isolating the 
different mental abilities. The field is that of Professor Spearman, but 
the factor theory of this author is not limited to one common factor; he 
makes no restriction as the number of common factors involved in any 
particular problem. The resulting factor theorems are quite different in 
form and in their assumptions from those of Professor Spearman, but 
they are consistent with the latter’s theory, which amounts to a special 
ease of the author’s general factor theory. There is first a review of the 
single-factor theory, and then a description of a general factor theory. A 
number of psychological applications form the major part of this paper. 
Clark L. Hull: The Concept of the Habit Family Hierarchy and Mase 
Learning. This paper brings out the varied series of patterns which 
habits present. Two major types of habit are distinguished. One type 
is characterized by a fan-like series of divergent excitatory tendencies 
radiating from a single stimulus, each leading to a distinct reaction, and 
is called the divergent mechanism. The other type is the convergence of 
a number of excitatory tendencies from separate stimuli, all upon a single 
response. This second type is called the convergent mechanism. The 
functions performed by each of these two stimulus-response mechanisms in 
mediating adaptive behavior are characteristically distinct. Israil Latif: 
The Psychological Basis of Linguistic Development and of the Ontogeny 
of Meaning. The author of this paper first considers infantile crying and 
its significance of the adult. The question of significance of an individual’s 
behavior, he claims, is one of orientation of the organism towards objects 
around it; it is a question of what the organism is doing. He explains 
imitation in the babbling period of infants by means of the psychological 
mechanism called ‘reflex circle.’ The infant’s awareness of the meaning 
of a stimulus and its motor response to the stimulus are identical phenom- 
ena—two ways of describing the same process. The infant’s awareness 
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of some meaning does not imply any very precise appreciation. Whenever 
there is a response on the part of the organism to a stimulus, there is 
always some meaning. Carroll C. Pratt: Tonal Fusion. A criticism in 
part of the concept of fusion as defined by Stumpf. The octave occupies 
an absolutely unique position among all intervals. With the exception of 
the octave and those few intervals whose auditory surface is disturbed by 
roughness, all intervals, whether their ratios are simple or complex, have 
approximately the same degree of unitariness. The concept of fusion has 
therefore no significance for auditory phenomena. Raymond Dodge: Con- 
structive Reactionism; Knowledge of Reality from a Psycho-physiological 
Viewpoint. A criticism of the general principle that reality may be ade- 
quately known by particularizing analysis and of the more specific princi- 
ple that the external world is known primarily by such parts of it as enter 
the mind through the gateways of receptor sense organs. 


Revue Neo-Scolastique de Philosophie—XXXV* Année, No. 40: Nov- 
embre, 1933. 

Léon van den Bruwaene: Les idées philosophiques de Montaigne. The 
author, with exact references, to chapters and lines in the text of the 
Essais of Montaigne, tries to give every fundamental idea in the simple 
philosophy of Montaigne. He gives Montaigne’s ideas on (1) nature; (2) 
attainment of truth; (3) the means of truth’s attainment by experience 
vs. philosophy plus science; (4) the limits of reason, and adds an exposi- 
tion of how Montaigne’s vocabulary is to be taken. He finishes with an 
appreciation of the whole philosophy. Ch. Lemaitre: Bergsonisme et 
métaphysique. This article first studies some of the principal aspects of 
Bergsonism giving a few personal reflections on them. It shows the work 
of ‘ Bergson intuition’ on the question of liberty, gives Bergson’s idea of 
‘ psychological liberty’, his refutation of determinism, and his work on 
real and imaginary duration. F. Van Steenberghen: La IIe Journée 
d’ftudes de la Société Thomiste et la Notion de “ Philosophie Chrétienne.” 
This is an attempt to set down the conclusions arrived at by the Thomist 
Society in its meeting at Juvisy, September 13, 1933. The author gives a 
record of the speeches and discussions on the question of the term ‘ Chris- 
tian Philosophy. The conclusion was that the usage was not formally 
correct and, therefore, to avoid using it. Berthe Verhaeghe: Bibliographie 
de Victor Delbos. This is a rather extensive bibliography on the person- 
ality and work of Victor Delbos arranged in chronological order, along 
with references to discussions in which he took part at the French Society 
of Philosophy and the university courses which are indebted to him. 


Revue des Sciences Philosophiques et Théologiques—Vingt-Duexiéme 
Année, No. 4: Novembre, 1933. 

L-B. Guérard des Lauriers: Analyse de l’etre mathematique. A number 
and the thing numbered are distinct. The relation between them is one 
of analogy. A mathematical being, ontologically considered, is neither an 
ens rationis nor a purely logical possibility, but something intermediate 
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which, however, depends at all times upon real and intellectual values. 
Mathematical being is an objective propriety which necessarily affects the 
whole spirit of being in so far as it is one and multiple. It is an ‘ objec- 
tive propriety’ for, with respect to being it is a propriety and with 
respect to the mind it is objective. ; 


Revue Thomiste—Nouvelle serie, T. XVI, No. 80: Novembre-Decembre, 
1933. 

R. Garrigou-Lagrange: La possibilité de la vision béatifique peut-elle 
se démontrer? What is supernatural quoad substantiam is also super- 
natural quoad cognoscibilitatem, because truth and being are convertible. 
But the beatific vision is supernatural quoad substantiam. Therefore, the 
beatific vision is supernatural quoad cognoscibilitatem; hence its possi- 
bility is not able to be demonstrated by the light of reason alone. This 
line of reasoning is followed in this article. V.-M. Pollet: L’union hypo- 
statique d’aprés saint Albert le Grand. There is treated here the hypo- 
static union in the field of divine operations and divine relations; in the 
réle of the Word in the assumption of human nature; the human nature 
having been assumed in what does its loss of personality consist; the grace 
of union; the formal constitutive of the hypostatic union and the unity 
of the being of Christ. G. Rabeau: Sur l’origine sociale de l’idée de Dieu. 
This is a critical study of the works of P. Schmidt, which works developed 
the social origin of the idea of God among the primitive peoples of Asia, 
Australia, and America. The works of P. Trilles and P. Schebesta are 
supplied for the development of this idea among the pygmies of equatorial 
Africa. X. Maquart: Les enseignements de la semaine sociale de Reims. 
A summary of the topics treated at La Semaine Sociale de Reims, chief 
among which were the relations existing between political government and 
morality. Since the aim of La Politique is the common good of men—not 
only the practical and useful good, but the moral good as well—it follows 
that sound politics must be based on sound morality. 


Revue d’Histoire de la Philosophie et d’ Histoire Générale de la Civili- 
sation—Nouvelle Serie, Fasc. 3: 15 Octobre, 1933. 

Médéric Dufour: Esquisse d’une philosophie de la danse. The dance 
is rythmic expression through corporal motion. It has been used in the 
service of religion, magic, war, and labor. Like tragedy, it has a cathartic 
effect. From its birth, the dance has been human and social, sympathetic 
and beneficient. 


Zeitschrift fuer katholische Theologie—Band 57, Heft 4: December, 
1933. 

A. Mitterer: Mann und Weib nach dem biologischen Weltbild des Hl. 
Thomas und dem der Gegenwart. A biological and sociological study of 
the relative position and value of man and woman according to the ideas 
current in the time of St. Thomas as compared with the ideas obtaining 
at the present time of greater scientific knowledge. J. B. Lotz: Sein und 
Wert. The most fundamental principle of the philosophy of value is here 
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considered as it is treated in various schools of thought, and it is shown 
that a philosophy of value must rest on a deeper philosophy of being. 


Scholastik—VIII Jahrgang, Heft 4: December, 1933. 

Alexander Willwoll: Fuenfundzwanzig Jahre deutsche Denkpsychologie. 
A descriptive account of the various psychologies that have made their 
appearance in Germany in the last twenty-five years together with a 
critical estimate of them and comparison of their fundamental principles. 


Philosophisches Jahrbuch—Band 46, Heft 4: December, 1933. 

Kahl-Furthmann: Beitraege zum Kausalproblem. The fourth of a series 
of articles on the problem of causality. The present paper discusses the 
metaphysics involved in a comprehensive study of this problem. Felix 
Budde: Die Localisation der aeusseren sinnesempfindungen in den peri- 
pheren Organen und ihre Bedeutung fuer die Erkenntnis der Ausendinge. 
The last of a series of papers studying the part played by the external 
organs of sense and the brain in the acquisition of knowledge of the exter- 
nal realities. F. Pelster: Beitraege zur Aristotelesbenutzung Alberts des 
Grossen. Paying particular attention to the Ethics of Aristotle, the present 
paper seeks to determine to what extent Albert the Great was indebted to 
him. The attempt is made to inquire into the authenticity of Albert’s 
authorship of certain works bearing the stamp of Aristotelian influence 
that appeared at the time of Albert the Great. 


Divus Thomas—Band 11, Heft 2: June, 1933. 

G. M. Manser: Des Aquinaten Ruf und Ruhm. A retrospective picture 
of St. Thomas showing how he was undervalued in his own time, and how 
with passing years he came to be estimated at his true worth. A. Nuss- 
baumer: Der hl. Thomas und die rechtliche Stellung der Frau. The 
present article is an attempt to show the real mind of St. Thomas with 
regard to the question of woman, her rights and her place in the scheme 
of society and creation. Certain erroneous traditions are criticised and the 
correct interpretation of St. Thomas is given in place of them. A. Land- 
graf: Zwei Gelehrte aus der Umgebung des Petrus Lombardus. A short 
account of two scholars’ lives and works, John of Turin and Master Odo, 
who flourished about the time of Peter Lombard. Eberhard Welty: Ideo- 
logie und Idee im Sozialen Leben. A study in the psychological back- 
ground of sociological ideas. 


Divus Thomas—Band 11, Heft 3: September, 1933. 

W. Kuebel: Die Uebersetzung der Aristotelischen Metaphysik in den 
Fruehwerken Alberts des Grossen. A study in the earlier works of Albert 
the Great showing his familiarity with the metaphysics of Aristotle from 
the beginning, and, that he was acquainted with various translations of 
Aristotle from the Arabic. J. Gredt: Die Lehre von Akt und Potenz in 
der thomistischen Philosophie. The cardinal metaphysical principles of 
thomistic philosophy are act and potency. In some of the interpretations 
of that philosophy these principles were not properly understood. It is 
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even possible that correct conclusions may be drawn from an incorrect 
understanding of the principles antecedent to them. The present article 
then proceeds to pry deeper into the nature of these principles. J. Kraus: 
Die Universalienlehre des Oxforder Kanzlers Heinrich von Harclay in ihrer 
Mitelstellung zwischen skotistischem Realismus und ockhamistischem Nom- 
inalismus. The present paper concludes the studies made by the writer in 
the teachings of Henry of Harclay on the nature of universal ideas. He 
shows that the Oxford Chancellor taught a doctrine midway between the 
realism of Scotus and the nominalism of William of Ockam. 


Rivista di Filosofia Neo-Scolastica—Anno XXV, Fase. IV-V: Novem- 
bre, 1933. 

M. Fatta: Tra fisica e metafisica. The author’s aim is to show how the 
philosophical difficulties arising from the new scientific data and theories 
in physics may be solved by principles of Scholastic cosmology. Having 
explained the traditional definition of material substance, its distinction 
from quantity and the manner of its perception by the intellect, the author 
proves that individual entities make up the physical world, that they are 
subjects in which energy resides as a quality and that they are of a 
material nature, i. e., composites of substantial form and prime matter. 
In the last part of the article the doctrine of hylemorphism is applied to 
the ultimate particles into which the atom is divisible and some of the 
apparent contradictions presented by an elementary electric charge, are 
reconciled. Seraphin Belmond: La preuve d’existence en théodicée d’aprés 
Gauthier de Bruges. The Flemish Franciscan Master Gauthier of Bruges 
(1225 cire.-1307) is recognized by the author as one of the most authori- 
tative representatives of Augustinianism toward the close of the 13th 
century. The article deals chiefly with Gauthier’s arguments for the 
existence of God. The first proof, based on conceptual evidence, concludes 
that God exists from the idea, innate in the human mind of a Being 
absolutely supreme. Neither this argument nor arguments drawn from 
revelation, however, will convince any but the pure of heart. Carnal men, 
whose understanding has been blinded by sin, can be reached only by a 
posteriori proofs of which Gauthier has four, based on efficient causality, 
local motion, exemplar causality and final causality. To the foregoing 
the author adds Gauthier’s doctrine on formal beatitude, which he main- 
tains, is an act of the will; and his opinion on the nature of the soul 
which he held to be a composite of form and spiritual matter. A. Mas- 
novo: Guglielmo d’Auvergne e la Providenza divina. In his exposition of 
Divine Providence William of Auvergne addressed himself to the solution 
of a threefold problem: the existence of Providence, the connexion be- 
tween Providence and the evils that afflict the just in this life, and the 
effect of God’s Foreknowledge and Providence on human liberty. The 
article is mainly concerned with the first problem. William maintains 
that God’s Providence extends to every individual creature, not only to 
those that are created immediately by God but also to those that are 
produced through the medium of other creatures. In this latter class of 
beings, even the most minute creatures reveal in their actions an aston- 
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ishing wisdom which finds its only adequate explanation in the Wisdom 
of God. In allowing final causality to creatures William contradicts 
himself since he has previously denied that they exercised any causality 
at all. 


Rivista di Filosofia Neo-Scholastica—Anno XXV, Facs. VI: Dicembre, 
1933. 

E. Chiocchetti: Il pensiero del Vico di fronte alle correnti filosofiche. 
Vico took a stand for or against nearly every philosophical system that 
flourished before or during his times. His own system is indebted above 
all to Augustinian Platonism. He had a poor opinion of Aristotelian ethics 
and metaphysics; the latter he regarded as a collection of mere physical 
theories dressed up in the guise of metaphysical doctrines. He had some 
acquaintance with Scholasticism through the works of Petrus Hispanus, 
Paul of Venice and Suarez but he seems to have known little of the older 
schoolmen such as St. Thomas and St. Bonaventura. The author recounts 
Vico’s reactions to Cartesianism and shows the great influence that Bacon 
had over him. The multiplicity of principles which Vico held and which 
he borrowed from different sources for application to different fields of 
philosophy, destroys the unity of his own system and account for the many 
contradictions in which his works abound. F. Olgiati: La “Simplex 
Apprehensio ” e l’Intuizione artistica. In seeking the relation between the 
act of simple apprehension and artistic intuition the writer premises that 
the first act of the intellect attains not the concrete and singular but the 
abstract and universal. Art belongs to the realm of the spirit, according 
to Aristotle and St. Thomas, because it necessarily implies a ‘simplex 
apprehensio ’, not in the sense that every simple apprehension is an artistic 
intuition but in the sense that no artistic intuition is possible unless the 
simple apprehension be presupposed. T. M. Bartolomei: La teoria dell’ 
esperienza di Antonio Aliotta. The writer first exposes Aliotta’s theory 
on the fact of experience. Human experience is an inseparable synthesis 
of subject and object both of which exist from eternity and develop side 
by side in a dynamic continuity in virtue of which every action is the 
result of all cosmic activities and in turn has repercussions upon all other 
activities. It is impossible to transcend the limits of experience. While 
personal experience is undoubtedly real it by no means exhausts the whole 
of reality; the conscious act by which one’s individual reality is affirmed, 
implies the distinction of the conscious personality from external objects 
and from other individuals. The author then proceeds to criticize some 
of the errors of Aliotta’s system, showing that its principles lead logically 
to absolute idealism; that it can not explain becoming; that its theory of 
knowledge is untenable; that the principles and laws that govern all 
experience are themselves hyperempirical; that moral actions demand a 
hyperempirical standard that is imposed on man’s free will and obliges 
him to act in accordance with sound reason; that happiness is not the 
final result of cosmic processes but the secure and tranquil possession of 
a good attainable by all men and capable of satisfying all their desires; 
that human souls (or subjects of experience, as Aliotta calls them) are 
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essentially incorruptible and immortal; finally that Aliotta reduces his 
theory to an absurdity by making it at once immanentist and relativist. 


+O1A—Anno 1. N. 3-4: Luglio-Dicembre, 1933. 

Giulio Alliney: La filosofia di Bernardino Varisco. The system repre- 
sents a reaction against the more extreme forces of Immanentism. Based 
on the principles of modern idealism, Varisco insists upon the importance 
of transcendence and religion, following the Rosicrucian trend of thought. 
Annibale Pastore: Sulla logica della logica secondo Emilio Lask. The 
problem is how to bring about a revival of logic. After having shown that 
Kantian and Hegelian critics are not serviceable to this purpose, the 
author points to Emilio Lask. He discusses his philosophical thought as a 
possible means to the desired end. 


Criterion—Any IX, Num. 33: Abril-Setembre, 1933. 

Joan Many4: El pensament i la imatge. Dr. Many4, after a brief 
history of recent psychology on the subject of the relation of the idea to 
the sense image, enters into a discussion of some forty pages of two very 
much agitated questions: (1) Whether there can be thoughts without 
images? (2) Whether, upon psychological analysis, it may be said that 
thought consists entirely in sense images, that is, whether thought can 
be reduced to sensible elements? This writer discusses thoroughly the 
problem of imageless thought and his position is reduced to the following 
propositions: (a) Generally, in consciousness, the idea is accompanied by 
the corresponding objective image. (b) There are abstract ideas which 
exist and are combined in consciousness without an objective image; they 
only carry a verbal or symbolic interpretation. (c) There are no ideas 
which can prescind constantly and totally from the concourse of the 
sensible representation. (d) There are moments and details the most 
intense and elevated of the intellectual process in which the image dis- 
appears from consciousness. Dr. Manya does not concede the existence of 
an integral thought nor of a complete intellectual process without an 
image; but admits the possibility of the intellectual process prescinding 
in some aspects from the image. As regards the second question, he shows 
that psychology has brought to light the existence of ultra-imaginative 
elements in thought, that is, it has been shown that in thought the sensile 
representation is not the whole content; it is not even the most important 
part. M. Bordoy-Torrents: Breu explanacié de la “segona via” de Sant 
Tomas. The author regards this way of St. Thomas as penetrating more 
fully and profoundly into the philosophical root of things than the first 
way, and he regards the second way as a kind of ontological transcription 
of the first. Though the argument from efficient cause begins with par- 
ticular effects, its efficacy lies in the fact that every order of efficient 
causes conduces necessarily to a first efficient cause. This article is a 
running commentary upon the text of St. Thomas, strengthened in places 
by arguments from the first way, or the proof of the existence of God 
from movement. Jaume Sarri: Les directrius filosdfiques d’Antoni Comelles 
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i Cluet. This is a continuation of the history of Catalan philosophy, in 
particular, a~study of the trend of thought of Antoni Comelles i Cluet. 
Comellas made a very deep inquiry into German thought and became so 
versed in the philosophy of the north as to gain the reputation of being 
a pioneer and one of the first commentators of the maxims of modern 
German philosophy in Catalonia. He remained, however, radically a 
Scholastic. Miquel d’Esplugues: Per Curullar la Gloria Filosofica de 
Balme* As a typical Christian thinker, as a man of faith, with all the 
renown, but also with all the faults of his precursors, Balmes is placed by 
this writer among the greatest minds of Spain. 


A Ordem—(Nova Serie) Nos. 43 & 44: Sept.-Oct., 1933. 

José Torres: Ideias Transformistas. A criticism of the various hypo- 
theses advanced under the head of transformism. Mitigated transformism, 
or what Mr. Torres calls creationist transformism, restricted to systematic 
species, he leaves an open question. Materialistic transformism, restricted 
in the same sense, he rejects as contrary to philosophy and to science itself, 
which holds, “ omnis cellula ex cellula.” The author rejects in like manner 
universal anthropological transformism, that is, the evolution of body and 
soul. Anthropological transformism as restricted to man’s body, he notes, 
has not been declared erroneous, but has no cogent arguments in its favor 
and is difficult to reconcile with Catholic tradition. In support of his 
stand on this point, Mr. Torres uses the argumentation of Fr. de Sinety in 
the article on transformism in the Dictionnaire Apologetique. 


Gregorianum—Anno XIV, Fase. 4: Octobri-Novembri-Decembri, 1933. 

W. Brugger: De Sebastiano Basso Occasionalismo praeludente. In 1621 
Sebastian Basso published a work in which he defended occasionalism. 
Extracts from the text of Basso are given, his terms are explained, and the 
relationship between Basso and the later classical occasionalists as 
Geulinex and Malebranche is noted. 


Angelicum—Annus X, Fase. 4: Oct.-Dec., 1933. 

Seraphim Zarb: Chronologia operum Sancti Augustini (I). In this issue 
the works of Augustine written after his consecration as bishop are 
considered. In his book Retractationes Augustine mentions 67 works 
written during this period but of that number he gives the exact date of 
publication of only five. The remaining works are then classed in one of 
those five periods. P. Zammit: De existentia substantiarum intellec- 
tualium. The argument of Thomas for the existence of intellectual sub- 
stances in the Summa Theologica I, Q. 50, art. 1, can be corroborated by 
proofs taken from other parts of his works. The arguments offered here 
are taken especially from the fourth way for proving the existence of 
God, from the order in the universe, and from the distributive justice of 
God. 
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Angelicum—Annuus XI, Fase. 1: Jan.-Mart., 1934. 

I, Eschmann: De societate in genere. This treatise of society deals 
only with the teaching of St. Thomas as found scattered throughout his 
works. The problem is divided into five articles but only the first and 
second are in the present issue. The first article deals with the definition 
of society and the second with the division and kinds of society. Seraphim 
Zarb: Chronologia operum Sancti Augustini (II). Augustine did not 
mention all his writings in his book Retractationes. In this article the 
chronological arrangement of those works are given. The articles con- 
cludes with two tables, one for those works mentioned in the Retractationes 
and the other for those not mentioned there. Each table indicates the 
order and year of publication and where each work may be found in 
Migne and, in the case it has been edited, in the Vienna Corpus. 


Collectanea Franciscana—Annuus III, Fase. IV: October, 1933. 

P. Augustin de Corniero: P. Valeriano Magni de Milan. Reforma filo- 
sofica intentada por Valeriano. Regarding the aristotelico-scholastic phi- 
losophy as insufficient, this reformer judged its influence and dominion to 
be tyrannical. Up to his time philosophical interpretation, even among 
Christian philosophers was tainted with pagan philosophy. Platonism had 
exerted a great influence and then the Scholastics adopted Aristotle. With 
Aristotelianism came many elements of arabian, jewish, stoic, platonic and 
neo-platonic philosophy. The adoption of these by Christian philosophy 
occasioned an alteration. An integral concept of Christian philosophy as 
something complete and organic and as such proposed in special treatises 
freed from the influx of heterogeneous precedents was not as yet formu- 
lated. Valerianus affirmed that the true philosophy lay hidden. His effort 
to build up an integral philosophy using the benefit of faith he expressed 
in these words, “ Conatus sum velut ab ovo retexere philosophiam.” He 
is rather modern in his method of proposing questions and in his treatment 
of them. To his mind the scientific knowledge of nature had a great 
value. New ideas, the fruit of the real and experimental knowledge of the 
world were brought in to serve the needs of Christian philosophy. The 
introspection of one’s own vital movements was for him of great moment. 
In the problem of knowledge a very great influence was exerted on him by 
the theory of the light of minds, to which light he gives various meanings. 
Even God is lu# mentiwm; however, we come to the first knowledge of his 
existence by demonstration a posteriori. The rational soul is the natural 
and living image of God. When the soul arrives at the knowledge of self 
as such an image, then in a more stable way, it is joined by knowledge 
and love to God, and this union ought to be considered as the scope of 
true philosophy. 
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A Compendium of Theology. By Berthier-Raemers. St. Louis: B. Herder 
Book Co., 1934. .Vol. IV. Pp. 378. 

This fourth volume of the Compendium of the Very Reverend J. Berthier, 
translated from the fifth French edition by Dr. Raemers of Notre Dame 
University, more than fulfills the expectation the preceding volumes had 
given. 

It deals with Moral Theology of which it constitutes, in the arrange- 
ment of the author, the Third Part. In it are exposed and commentated 
the General Laws of the Church, both Moral and Penal, and the Particular 
Laws relative to the Different States of Life, these latter being prefixed 
by a discussion of Vocation. There follow two appendices, the one on the 
Indulgences of the Way of the Cross, the other on the Conditions for 
Obtaining a Dispensation for Mixed Marriages. 

Here as elsewhere the Compendium incorporates all the Canon Law perti- 
nent to the subject. Its treatment of disputed points rests expository. 
I believe this series fulfills its purpose admirably, viz., that of a highly 
practical textbook for seminarians and priests. 


Howarp F. SHEPSTON. 
The Catholic University of America. 


Saint Albert Le Grand, By Albert Garreau. Paris: Desclée de Brouwer 
et Cie, 1932. Pp. 297. 


The eminent historian, Father Mandonnet, who wrote the preface for this 
book, is highly pleased with it, and that is more than sufficient approval 
of its worth. It does not attempt in any way to deal with the philosophical 
and theological teachings of the learned Bishop of Ratisbon nor does it 
indicate the difficulties encountered in contrasting the theories of Albert 
and Thomas of Aquin. It is rather a preparation for a study of this kind, 
a study incidentally that may well occupy the attention of historical phi- 
losophers for some time to come. The present volume is an exposition of 
the life and the character of the man and the saint. As such it is a sym- 
pathetic and comprehensive study. It manifests profound scientific temper 
of mind and accuracy of statement. The work is accurate, thoroughly 
documented and is based on the best sources both ancient and modern. 
The author adroitly avoids, because he aims to be popular and not too 
exhaustive, practically all controverted points about dates and facts in 
Albert’s life and also about the authenticity of some of Albert’s writings. 
Wherever he is compelled to take a stand he is found on the side of 
Mandonnet. 

The part of the third chapter which deals with the intellectual mission 
of Albert is especially well done and chapter ten, which presents the works 
and the influence of Albert, is a masterpiece. It will be because of such 
presentations that this great mediaeval scientist, philosopher and theolo- 
gian will come to be known in his own right and not merely as the teacher 
of Thomas of Aquin. The description of Albert’s journeys leaves one 
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bewildered that he was able to cover so much of Europe, take so intimate 
a part in the counsels of the Church universal, complete so successfully so 
many administrative projects, and yet produce so many really scientific 
writings. 
IenaTIUS SMITH. 
The Catholic Uniwersity of America. 


L’Amitie Avec Dieu. By H. D. Noble. Paris: Desclée de Brouwer et Cie, 
1932. Pp. 535. 


Dr. Noble has already rendered great service to the moral philosophy of 
the Neo-Scholastic movement when he turned his attention, under the 
direction of “La Vie Spirituelle ”, to the mystical philosophy of Thomas 
Aquinas. He was the pioneer in a movement that has grown to tremendous 
proportions and has gradually won into its ranks some of the most pro- 
gressive Thomists in the world. This volume is a second edition of one of 
the author’s first attempts in this field. He calls it an essay on the spirit- 
ual life according to the teachings of St. Thomas of Aquin. It is really a 
comprehensive study of the Thomistic concept of the spiritual and ascetic 
life. The author is very modest in disclaiming any scientific method in 
this study since he wrote it for popular rather than for scholarly use. 
He has achieved a simplicity and clarity that are found only in great minds 
and from this work alone could be written an accurate Thomistic phi- 
losophy of the mystical. In fact no better treatise has been written on the 
social value of charity than that developed by the author in the eighth 
section where in four chapters he deals with the peace and joy of love. 


The Catholic University of America. Ienattus SMITH. 


Die Grundfragen der Philosophie. By August Brunner. Freiburg im 
Breisgau: Herder, 1933. Pp. xiv + 294. 


The vision inspiring the writing of this book must have been the picture 
of the thirteenth century which presents the non-academic population of 
the city of Paris thoroughly aroused over the philosophical problems mooted 
in the Schools. An interesting side light on this popular interest in philo- 
sophical questions is found in the fact that St. Thomas Aquinas wrote one 
of his few treatises in answer to such popular interest in philosophy, 
De Falaciis ad quosdem Artistas, It is apparently with the desire of 
effecting a closer relation between traditional philosophy and practical 
life that the author of this book undertook his work. 

The book follows the divisions of traditional philosophy and selects the 
outstanding questions in logic, epistemology, cosmology, psychology, meta- 
physics, theodicy and ethics for popular presentation. The evaluation of 
the importance of questions is made on the basis of the importance of each 
question to the Scholastic synthesis rather than from the viewpoint of 
contemporary philosophy. But there is a refreshing absence of emphasis 
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on uselessly disputed questions of the Schools. There is frequent reference 
to the opinions of modern philosophy in Germany, but little attempt has 
been made to tie up Scholasticism with contemporary philosophy anywhere. 
The author believes that the popular character of the book absolves him 
from the need of giving citations from the authors to whom he refers. 
Despite the limitations which the work carries, even from the popular 
point of view, it ought to go far because of the basic idea beneath it. 
It should be suggestive to English speaking philosophers who seem to be 
growing aware of the fact that the popular presentation of the new 
Scholasticism in the vernacular is a duty that can be postponed no longer. 


The Catholic University of America. IeNATIUS SMITH. 
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